प्रकाशक -- 


श्री सजामिशह्लर दीक्षित 


ढोंग-विरोधी-पुस्तकमाला-कार्यालय, 


सु० विछलखा, पो० रामनगर 


जिला--चारावंकी (यू०पी०) 


र्र 
82.09... ..० ७८९५० «४... क७ह ०००७८. ०.१७... «पके १०८० «| ७ नये. व्ीकधी० 2५ 


03.....३7॥.........57]....75/... 


7७४7४“ ;४”७&”“६.३०7;४/७४““-#च”ऋचा छल टच छ८ चुत चुत ट 


सूल्य- | 
सक्द्‌ ग 92 ॥|) 
मनिऑडेर से. हा ॥८2) े 
रजिस्ट्री से पुस्तक मेंगाना चाहें तो ... श-ट) रे 
टिकिट भेजना तथा उ्ही० पी० साँगना सना है ! ्‌ 


सुद्क-- म 
पं० मन्नालाल तिवारी 
हरीकृप्ण-कार्यालय, शुक्ला-मिंदिंग-प्रेस, 
६६, लाहूश-रोड 
लखनऊ 


अत्यन्त-नम्न प्रार्थना / 


मैंने, इस पुस्तक को लिखते समय यह समझ लिया था, 
कि मुझे कठ्ठ तथा स्रदु-आल्ोचना, गाली और भ्रशंसा आदि 
सभी बांतें सहन करनी पड़ेंगी। लेकिन, इस पुस्तक के सम्बन्ध 
में कुछ भी बोलने, लिखने या उत्तर देनेवाले सज्जनों से में 
प्राथेना करूँगा, कि थे मेरी निम्न-बातों पर ध्यान देने की कृपा 
अवश्य करें | 

(१ ) कोई राय कायम करने से पहले ध्यान तथा निष्पक्ष- 
भावना से पूरी-पुस्तक पढ़ जाइये। 

(२) जो कुछ राय क्रायमस कीजिये, उसकी सूचना या 
आलोचनावाले अंक की एक प्रति सेरे पास भेजने की कृपा 
कीजिये, ताकि में भी उस पर विचार कर सझूँ। मेरी जानकारी 
से बाहर की आलोचना या उत्तर लगभग निरथंक ही होगा । 

(३ ) मेरे सिद्धान्त के पक्ष या विपक्ष में जो लेख पत्रों में 
प्रकाशित हों, उनकी प्रति मुझे भेजने का नम्न-अनुरोध, माननीय 
पत्न-सम्पादकों से है । 

उपरोक्त प्रार्थनाओं पर ध्यान देने की स्थिति में, शायद में 
सभी सभ्य-व्यक्तियों के लेखों पर विचार करने में समर्थ हो 
सकेँ। में पुनः यही कहूँगा, कि मेरी जानकारी से बाहर का 
विरोध या समर्थन, हमारे लिये स्वथा निर्थक होगा । 


विनम्र-- 
भजामिशड्डर दीक्षित. 
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अाकरिथन, 


कई वर्षो” से, धर्म की ओर में होनेवाले अत्याचारों को देख-देख- 
कर तथा हमारे देश की अपरिवर्तेतशीक्षता अनुभव कर-करके, मेरा 
हृदय भीतर ही भीतर जल्नता था। सैं, धर्माचार्या' के अत्याचार तथा 
धर्ममू़ता से अपने देश फे छुटकारे के उपाय सोचता रहता था | किन्तु, 
आजतक धर्म का कोई भी ऐसा सुधार मेरी समझ में न आया, जिसके 
होजाने पर इस महारोग से छुद्दी मिल सके । जब यह श्थिति जान पड़ी। 
तब सुधार का विचार छोड़कर, मेंने धर्म ही को कसौटी पर जाँचना 
शुरू किया । तरक॑ करता-करता, श्रन्त में में इस निर्णय पर पहुँचा, कि 
वास्तव में इस रोय के न सुधघरने का फारण यही है, कि थह सब केवल 
अम छे, वास्तविक-वस्तु नहीं । रोग की दवा होसकती है, ढोंग 
की नहीं । 

ईश्वर, आत्मा, पुनर्जन्म, परलोक, भूत-प्रेत और देवी-देवता आदि 
सभी वस्तुएँ काल्पनिक हैं। इसी कारण संसार में इतना ज़बर्दृस्त-सत- 
'मेद प्रचक्तित है। यदि ये बस्तुएँ वास्तव में होतीं, तो अबतक इनके 
स्वरूप का निर्णय होजाता, रूगड़े की बात न रहती | 

लेकिन नहीं, इस ढोंग का कभी निर्णय नहीं हुआ, न आगे ही 
होसकता है । जब यद्द स्थिति है, तो कोई कारण नहीं जान पढ़ता, 
नके आख़िर क्यों न इस ढोंग के विरुद्ध विद्रोह का भण्डा खडा 
पिया जावे ? 

एक समय पह था, जब लोगों ने अपना प्रभाव जमाये रहने को 
इच्छा से इन सब मिध्यान्दोंगों की कर्पना की थी | उसके बाद, 


धर ईश्वर और धर्स केवल्ल ढोंग है ! 


समय वह हुआ, जब लोगों को धर्म के नाम पर सदाचारपूर्वक जीवन 
व्यतीत करवाने की इच्छा से इन ढोंगों का समर्थन किया गया । 
तत्पश्चात्‌ एक युग वह आया; जब अपने-अपने पन्‍्थ में लोगों को 
फँसा रखने और अपना स्वार्थ साधने पुर्व अपनी प्रतिष्ठा बढ़ाने की 
इच्छा से, ढोंगी-धर्माचायों ने इन सब करपनाओं को सीमातीद-महत्व 
दिया । इसी थुग से धामिक-ऊगढड़ों की वृद्धि हुई और उस पशुता का 
जन्म हुआ, जिसका संक्षिप्त-आभास इस पुस्तक में मिलेगा | इन सब 
ढोंगों का युय अब बीत चुका है विज्ञान की उन्नतिं और अन्‍्तर्राष्ट्रीय- 
संघर्ष के कारण, भनुष्य-जाति दिन-दिन विवेकप्रधान होती जाती है, 
अन्धविश्वास यानी आँखें वन्‍्द्र करे किसी बात को मानने की रीति, 
संसार से विद् हो रही है। ऐसे युग में, हमलोगों का क्या 
कर्तव्य है 

जिस वस्तु का समय व्यतीत होजाता है, वह रत समझती जाती 
है। ऐसी झत-वस्तु के शव को 'लिये-लिये घृूसनेवाले को कोई भी 
खुद्धिसान्‌ नहीं कह सकता । हमारे लिये, श्रव केवल यही कार्य अक्ल- 
मन्‍दी का है, कि हस इस सारे ही पारलौकिक-पचड़ों को सम्मानपूर्वक 
समुद्र में विसजन करके, समय की गति के साथ-साथ उन्नति करें। 
यदि, हमने ऐसा नहीं किया और अपना वही मह्दार गाते रहे, तो 
एक दिन समय को गति की चह ज़वरद्र्त-ठेस हमारी पीठ में लगेगी, 
कि हस एक तरफ़ ऑधघे-मुंह गिरेंगे तथा हमारा वह परम-प्रिय शव 
न-जाने कहाँ लुढ़ककर गिरे। जब यह निश्चित है, तो इस तरह 
डोकर खाकर, अ्पमानपूर्वक उस ढोंग को छोड़ने को अपेत्ता क्या 
भसन्नता से छोड़ देवा एवं अपनी बुद्धिसता का परिचय देना कुछ 
छुरा है ? कदापि नहीं । ॥ 
न्‍ एक लोगों की घारणा है, कि घ॒म को कहपना, मनुष्पता 

।ईं थी। लेकिन अनुभव वतल्ाता है, कि घर मनुष्यता 


प्राकथन- दे 


के साथ नहीं चला, बल्कि वह मलुपष्पत्ता को अपने विक्ृत-स्वरूप के 
पीछे वड़ी-दूर तक खींच लेगया । इसका सतलब यह. है, कि मलुष्यता 
को धर्म ने मिद्दी में मिज्रा दिया ! जिस धर्म के कारण हमारी यह 
स्थिति होगई, उसकी रक्षा क्या अधिक-दिन होसकती है ? कदादि 
नहीं । जब उसे एक दिन छोड़ना ही पड़ेगा, तो क्यों व श्राज ही 
बचुद्धिमानी से उसका त्याग कर दिया जावे ? अस्तु । 
प्रस्तुत-पुस्तक लिखने का कार्य, मेरी अपेक्षा मेरे कई-मिन्र बहुत- 
अ्ष्छी तरद् कर सकते थे। मैंने, कई-बार उनसे अनुरोध भी किया, 
लेकिन वे -सदेव अपने कानों पर हाथ धरकर यही कहते रहे, कि 
भारतवर्ष में ढोंगियों का एक ऐसा संगठन है, जो इस नग्न-सत्य को 
सहन न करेगा भौर गाकियों की वह करारी-बौद्धार शुरू कर देगा, 
जिसे हम न सहन कर सकेंगे । भौर ४ भी यही वात । जब मैंने किसी 
को इसके लिये तयार होते न देखा, तब विवश होकर स्वयं ही यह 
पुस्तक लिखी । मेरा यह विश्वास है, कि जब इस प्रकार के साहित्य 
का प्रकाशन शुरू होजावेगा, तब लोगों के गाली देनेवाले हौसले निकल 
जावेंगे । कुछ समय के बाद, जब लोगों की गाल्लीप्रदाय्रिका-शक्ति कुछ 
तीण टह्ोजाबेगी, तब बढ़ेन्‍बड़े विद्ान्लोग इस विपय पर पुस्तक 
. लिखने का साहस कर सकेंगे । सारांश यह, कि जिस तरह किसी युद्ध के 
शुरू होने से पूर्व, बिगुलची अपने विगुल को बजाता है, ठीक उसी तरह 
मैंने इस पुस्तक को प्रकाशित किया है । लोग देखेंगे, कि निकट-भविष्य 
में ही इस तरह की सेकड़ों-पुस्तकें साह्ित्य-क्षेत्र में अवतीर्ण होंगी और 
ढोंगियों के क्लिलों पर गोजाबारी का कार्य करेंगी । 
सचमुच ही, भारतवर्ष में एक ऐसी श्रेणी है, जो स्वार्थ या अज्ञान- 
चशा, प्रत्येक ऐसे कार्य का विरोध करवी है, जिससे देश की उन्नति 
होसके । वही श्रेणी समुद्न-यात्रा का निपेध करती है, वही श्रेणी 
अन्न पठेत्‌ याविनी भाषा! का उपदेश देती हैं, वही श्रेणी अंग्रेज़ी पढ़े- 


८ इश्वर और धरम केवल ढोंग है ! 


लिखों को श्र सानती है और वही श्रेणी सुधारकों को गालियाँ देती 
है। इस श्रेणी ने, समाज में अपना ढोंग फैलाकर, उसे अज्ञान में डाल 
रदखा है। इस अणी का प्रभाव नष्ट करने पर ही देश को उन्नति 
सम्भव है और यह तभो होसकता है, जब सभा पढ़े-लिखे युवक, 
सानापमान का ध्यान छोड़कर मैदान में उतर आदें एवं सार देश में, 
ढॉंगों के विरुद्ध विद्रोह की भावना उत्पन्न करें ! 

हम फिर वही बात कहेंगे, कि प्रमाण के अभाव में ये सारे पारलौ- 
किक-ढोंग ऋकूछ हैं ओर हमारा सर्वनाश इन्हीं ढोंगों में फँसे होने के 
कारण हुआ है! यदि हमें अपनी उन्नति अभीष्ट हो, तो जितना 
शीघ्र सम्भव हो, इन सबका परित्याग करना तथा करवाना चाहिये ! 

यहाँ, यह कह देना सी आवश्यक हैं, कि इस पुस्तक का लेखक 
कोई बडा साहित्यज्ञ नहीं है । साथ ही, यह उस वद्ध-देहात में वैेदकर 
लिखो गई है, जहाँ लाइसेरियों से कोई सहायता नहीं ली जासकती 
थी। सहायता मिल भी नहीं सकती थी, कारण कि इस विषय की 
पुल्तकों का भारत में अभाव-सा है। सम्भव है, कुछ साहित्य हो भी; 
किन्तु वह हमारी इंष्टि से वाहर है। इस घुस्तक में अनेक साहित्यिक- 
दोष होसकते हैं । इसलिये विद्वानों से हमारो आार्थना है, कि इसके 


साहित्यिक-दोपों पर ध्यान न देकर, इसके सूल-विपय पर ही अधिक- 
से-अधिक ध्यान ढं। इति । 


विनम्र-- 


भेजामिशड्वर दीक्षित, 


विछलखा, 
३१ झगस्त १९३३ ई० 


अथख-अबच्याच 


>ाउन्चल्कशटअकिटरनरन्‍म> >> 


आज, हज़ारा-वर्षो' से हमारे नेत्रों पर अन्धविश्वास का पर्दा 
पड़ा है। बिना तक॑ या विचार किये, आँखें बन्द करके वंशपरम्परागत- 
संस्कारों के कारण हम ईश्वर, आत्मा, पुनर्जन्म, परलोक, भूत-प्रेत 
तथा देवी-देवता आदि का अस्तित्व मानते चले आते हैं। ये सभी 
' घरतुएँ अद्श्य सानी जाती हैं, कारण कि एक कल्पना से अधिक 
इनका कोई मूल्य नहीं है। घर्म-शास्त्रों के लम्बे-चौड़े गपोड़ों के 
अतिरिक्त, इनके लिये अन्य कोई प्रमाण भी नहीं मिलता । यदि 
ज़रा भी तर्क-छुद्धि से काम लिया जावे, तो इन सब ढोंगों की पोल 
खुल जाती है। तक, ज्ञान का साथी है और अन्धविश्वास 
अज्ञान का जहाँ तर्क नहीं है, वहाँ अज्ञान है ! संसार के सभी 
भ्रज्ञानों की दवा तक है, तक करते ही इस पारलोकिक-अज्ञान 
का पर्दा फट जाता है! 


हज्वरा कया है 


. प्राचीन-काज़ की एक कहानी मशहूर है। फिसो गाँव 
के मनुष्य, अत्यन्त भोले-भाले थे। उन्हीं में, एक सज्जन 
“ज्ञालयुभकड़' के नाम से मशहूर थे। गाँव के लोगों की 
बुद्धि, जब किसी वात में कास नहीं देती, तब 'लालबुभकड़ जी! 
उस समस्या को सुलमाने के लिये बुलाये जाते थे । लालबुभकड़, 
जो वात कह देते, उसे सारा गाँव आँखें बन्द करके सांन 
लेता था। इसका एक साधारण-कारण जहाँ गाँववालों की 
चुडिन्यूनता थी, वहीं सबसे जबरदस्त-कारण उनकी लालबुक- 
कऋड़जी के प्रति अपार-श्रद्धा थी । 

श्रद्धा, एक अच्छी-चीज् है, लेकिन तक से शूत्य नहीं । 
सके के पश्चात्‌ होनेबाली श्रद्धा सत्य के समीप ले जाती है और 
बिना तके की श्रद्धा अन्धविश्वास उत्पन्न करती है। जिन्हें, 
केवल श्रद्धा ही श्रद्धा है, श्रें निश्चय ही असत्य का पोषण और 
अपने अज्लान की वृद्धि करेंगे। अस्ठु | 

यही दशा, उस गाँव के लोगों की भी हुई | वे, लालबुभकड़ 
की बातों पर तके किये बिना ही उन्हें सत्य समम लेते थे । 
इसी कारण, उन्हें कभी सत्य-बात नहीं मालूम हुई। लालबुभ- 
कऋड़नी भी अपना रौब गाँठे रहने के लिये कुछ-न-छुछ अथ 
चतला ही दिया करते थे। एक बार, उस गाँव के किनारे 
होकर रात के समय एक हाथी निकल गया। सबेरे, लोगों 
ने उठकर, उसके पेरों के चिन्द्र धूल पर देखे । उन लोगों ने, 


श्र्‌ ईश्वर और धर्म केवल ढोंग है ! 


कभी हाथी देखा न था, अतः वे समझ न सके, कि ये क्रिस 
जानवर के पेरों के चिन्ह -हैं। चहुत-से लोग इकट्रे होगये, 
लेकिन कोई भी उस जटठिल-प्रश्न को न हल कर सका। 
ख्न्त में, लालचुमाकड़ बुलाये गये || उन्होंने, वहाँ खाकर जो 
उन निशानों को देखा, तो उनकी भो बुद्धि चकरा गई, क्योंकि: 
उन्हें भी हाथी का ज्ञान न था। अब भल्षा वे क्या कहते 
लेकिन जो लोग चाल्ञाक हैं, वे दूसरों पर अपना रोब जमाये 
शहने के लिये कभी यह नहीं कहते, कि यह वात हमारी 
समम में नहीं आती। चाहे मासत्रा समझें या न सममेें,. 
कुछ कह अवश्य देते हैं। ठीक इसी तरह से लालबुभकइ 
ने, अपना चालाक-द्सासा इधर-उघर दौड़ाया और चटपट 
एक कल्पना करके गाँववालों से कह दि्या--- 
झिगे बडे न है 

लालबुझकड़ बुझिंगे, और न बूझे कोई। 

पाँवन चक्की बाँधिके, खरगोश कूंदा होई ॥। 

यानी, इतने गोल्-गोल द्ाग़ इसलिये पड़ गये हैं, कि 
खरगोश अपने पेरों सें चक्की बाँधकर कूदता हुआ इधर से 
निकल गया है | - 

याँववालों के विषय में कहा जाता है, कि वे लोग 
लालबुझक्कड की इस उक्ति को बिना तक किये मान गये | 

यह कथा सत्य हो यान हो, लेकिन अन्धविश्वास का 
एक सुन्द्र-चित्र तो अवश्य ही है। यदि, उन लोगों में एकः 
भी तार्करिक होता, तो ल्ालबुमकड़जी पर प्रश्नों की की 
लगा देता और वे एक भी पशञ्ञ का उत्तरन दे पाते। लेकिन. 
श्रद्ध के बाहुल्‍थ के सारे-यह किसी ने न पूछा, कि सहाराज ! 
खरगोश को चक्की कहाँ मित्नी ? उसने अपने पैरों सें 


परों में चक्की 
चर अप ५ 
को केसे ओर किस चीज़ से बाँधा ! इतले छोटे-जानवर ने. 
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चक्की उठा केसे पाई! और इस तरहद्द देढ़ा-मेढ़ा क्‍यों कूदता 
गया ! आदि। भ्रद्धा के आधिक्य से जहाँ अन्धविश्वास उतपन्न 
होजाता है, वहाँ यही दशा होती है, यह एक सावभीमिक 
सत्य है ! 
है इेश्वर के अस्तित्व के विषय में भी ठीक यही चात है । वास्तव 
में, इेखर नाभ की कोई चरतु कहीं है ही नहीं। लेकिन, प्राचीन- 
काल के अन्धविश्वासपूर्ण-युग ने उसे ऐसी दृढ़ता से खीकार 
कर लिया और भावी-सन्तति के जीवन में उसका ऐसा संस्कार 
उत्पन्न कर दिया, कि हज़ारों-ब्ष बीत जाने ओर विज्ञान की 
इतनी उन्नति होजाने पर भी, और तो और, बड़े-बड़े पढ़े-लिखे 
लोग तक ईश्वर का अस्तित्व आँखें बन्द करके मान रहे हैं ! 

जिस तरह से उस गाँव में लालबुभक्षद् सर्वज्ञ माने जाते 
थे, ठीक उसी तरह से हमारे पृर्व-पुरुषों में कुछ लोग लाल- 
बुमकड़ थे। वे लोग, अपना रोष जनसाधारण पर जमाये थे 
ओर संसार का कोई भी ऐसा मसला न था, जिसका वात्पय, 
वे और लोगों को न समभाते रहे हों, फिर चाहे छुद उस 
सम्बन्ध में कुछ भी न जानते हों। लोग, अपने अज्ञान के 
कारण ऐसे लालबुमकड़ों की बातों में अपार-श्रद्धा रखते 
ओर उनके कथन में तक करना एक प्रकार का अपराध मानते 
ओे। जहाँ तक निपिद्ध है, या सामनेवाला तक करने की शक्ति: 
ही नहीं रखता, वहाँ वक्ता जो छुछ कह दे, वह सब सत्य ही। 
सममभा जाता है । 

ऐसे ही सर्वज्ञ सममे जानेवाले लोगों के सामने जब किसी 
मे यह प्रभ्॒ रक्खा, कि महाराज ! इस लम्बे-चौड़े संसार, पेड़, 
शरथ्वी, पहाड़, नदी, मलुष्य आदि की रचना किसने की है | तब 
अन्हें विचार में पड़ जाना पड़ा। विज्ञान की तो इतनी उन्नति 


छ. 
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हुई न थी, जो वे कोई वैज्ञानिक-उत्तर देंते। स्वयं उत्तकी -भी 
ससम में यह न आया, कि यह संसार का इन्द्रजाल चनचायषा 
किससे है? यह प्रश्न, कोई सावारण-चात तो था नहीं, जो कुछ 
प्रामाशिक-उत्तर मिलता | लेकिन, विना कुछ उत्तर दिये भ्रक्त 
की उन पर से श्रद्धा जाती थी। श्रद्धा उठ जाने पर; उनकी 
स्वज्षता को प्रसिद्धि में बाधा पढ़ती, जो उनके लिये असचह्य 

। इसलिये, उन्होंने एक ऐसा उपाय हँढ निकाला, किन 
साँप मरे, न लाठी टूटे। न भक्त की श्रद्धा जाय, न अपनी हीः 
पोल खुले । फ़ोस्न कह दिया--भाई ! इस संसार के रचयिता 
“स्वर! हैं। लेकिन, उन्हें अपने उत्तर में स्वयं ही सन्‍्देह था 
इसलिये साथ ही यह भी कह दिया, कि वह इंश्वर किसी सलुष्य 
को इन चर्स-लेत्रों से नहीं दीखता, उसके लिये ज्ञान-नेत्र की 
जरूरत है। जब यह प्रश्न पेदा हुआ, कि वे ज्वान-नेत्र केस 
सिल्लें ? तब फ़ोरन कह दिया गया, कि भ्रगवद्भजन करते 
जाओ, बे ज्ञान-चक्षु तुम्हें खर्य ही कभी मित्र जावेंगे। लेकिन 
इस सासले में श्रद्धा की पवित्रता आवश्यक-चस्तु है । 

इस तरह, डपराक्त प्रश्न क्र एक एंसा उत्तर दं दिया गया 
जिसकी .सत्यता के लिये कोई प्रसाण माँगने की ज़रूरत 
न पड़े। वहाँ तो सीधा-साद्य उत्तर है, कि--“अपनी अ्रद्धा 
ठोक करके भक्ति के सेंदान में डटे रहो, जब कमी तम्हारे ज्ञान- 
बचु खुलेंगे, तुम्हें खबमेव इश्वर-दर्शन होजावेया ।” ज्ञान- 
चक्तुओं के खुलने की भी कोई मियाद नहीं सुक़रर हैं। वे कद 
चुलंग, यह उन्हीं के शब्दों में सुनिये-- 

कोटि-फोटि घुनि यतन कराहीं । 


अल्त राम काह आवत नाहां हीं | 
जब, करोड़ों-जन्म त्क सफलता का कहों ठिकाना नहीं है. . 


ईश्वर. क्या है ९ ९० 


तो भला आज $ करे ः 
५ गा कोई भक्त क्‍या तक करे ? तक को गुंजाइश भी 
नहीं है, भेड़ की तरह सिर कुकाकर भानना है, तो हमारे 
हे इजाल को सान लो, नहीं तो अपने घर जाओ, अभी 
हारे हृद्य-पटल पर माया का जाल पड़ा तुम्हें 

भापि से होगी न्‍ ट है, ठुम्ह इश्वर की 
हे जिस तरह से लालबुभकड़ के शागिदोी' ने खरगोशवाला 
फ्रेस्सा _सान लिया था, ठीक उसी तरह से इन भक्तों की भी 
हा | “क्या सुनिलोग भूठ कहते हैं! कभी नहीं। ईश्वर 

र इस संसार को निश्चय ही उसने बनाया है।” यह हृढ़- 
आस्था उनके हृदय में घर कर गई। आगे चलकर, जितने भी 
घर्म-भन्‍थ बने, वे सब इसी संस्कारवश या तो ईश्वर का 
अस्तित्व स्वीकार करके आगे चले हैं, या इश्वर के अस्तित्व की 
पुष्टि में अपना राम अलापा है। किसी ने भी पहले ईश्वर को 
सम्यकूप्रकारेण तक की कसौटी पर नहीं जाँचा, कि वास्तव में वह 
कोई चीज़ है भी, या नहीं ! । 

यदि, किंचित भी विचार किया जावे, तो मालूम होजाता 
है, कि ईश्वर नामक कोई वस्तु है द्वी नहीं। संसार, अन्ध- 
विश्वासपूर्ण-संस्कारों के वश, चुपचाप उसकी हृस्ती मानता चंज्ञा 
जाता है। हम, डँके की चोट पर यह वात ज़िम्मेशरी के साथ 
कहते हैं, कि वास्तव में इधर एक कल्पना के अतिरिक्त--जो 
वलतेपुर्जे-लोगों ने अपना अज्ञात छिपाने के लिये की थी-- 
ओर कोई वस्तु नहीं है | 

ईश्वरवादी-लोग, अपनी ओर से सब से बड़ी शंका यह * 
पेश करते हैं, कि जब एक कलम का भी कोई बनानेवाला है, तो 
इतने लम्बे-चोड़े संसार का बनानेवाला क्‍यों नहीं है? जब 


एक क़लम भी बिना बनाये नहीं बनती, तो यद संसार कैसे 
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चन गया ? संसार में कोई वस्तु बिना बनाये नहीं बनती | यदि 
:संसार का कोई रचयिता, पालक और संहारक नहीं है, तो यह 
संसार किसने बनाया और इसका संचालन कौन करता है 

.. अब, हम इस शंका के प्रत्येक खण्ड का उत्तर देते हैं। 
सबसे पहला प्रश्न यह है, कि बिना कत्तां के कोई चीज् नहीं 
चनती । जब कि क़ल्म का कोई फर्ता है, तो संसार का 
कत्तो क्‍यों न होगा १ हम पूछते हैं, कि जब बिना 
कर्ता के कोई चीज्ञ बनती ही नहीं, तो सबसे पहले यह 

७ ञे 

बतलाइये, कि आपके इंश्वर का कत्तों कौन है ९ ञ्घे किसने 
बनाया है ? यदि यह कहा जावे, कि ईश्वर तो खर्य ईश्वर है, 
उसका कर्ता कौन होसकता है ? जब उसका कर्ता ही होगा, 
तो फिर उसका इंश्वरत्व ही क्‍या है? तो हम यह कहेंगे, कि 
इस सिद्धान्च का खण्डन होगया, कि विना कर्ता के कोई चीज़ 
हो ही नहीं सकती । दूसरा पत्ष इसे खीकार करता है, कि ईश्वर 
बिना किसी कर्त्ता की बनाई चीज़ है। जिस तरह से ईश्वर- 
चादीलोग यह सानते हैं, कि इश्वर खय॑ है, उसी तरह यदि हम यह 
कहते हैं, कि प्रकृति या संसार खय॑ है, उसे किसी ने नहीं बनाया 
है, तो यह सिद्धान्त कहाँ अटकता है, कि बिना कर्ता के कोई 
चीज़ होती हो नहीं ! यदि ईश्वर का ईश्वरत्व थे इसमें मानते 


हैं, कि उसका कोई रचयिता नहीं है, तो प्रकृति का प्रकृतित्व यह 
है--क्या आपत्ति होसकती 


मान लेने में, कि वह खाभाविक 
है? इससे सिद्ध हुआ, कि संसार को किसी ने बनाया नहीं है, 
' चह खाभाविक है। संसार कब से है, इसका पता नहीं । लेकिन 
जिस बात का पता न चले, उसके विषय में लालबुककड़ की- 
रचना आदि की 


सो कल्पनाएँ करके प्रलतय और फिर संसा 
बिक ० 
भूठी-गप्पें ज्ञोगों में प्रचलित कर देना, क्या अपने अज्ञन पर 


इंश्वर क्‍या है ? ९७ 


हर खू 
पद डालना कहीं हूँ! क्‍यों न साक्-साफ़ कह दिया जाबे, कि 
भू-तत्ववचाओं के अनुमान के अतिरिक्त इस सम्बन्ध में कोई 
प्रमाश नहीं मिल्नता | मिसे इस विपय में अधिक जिज्ञासा हो, 
बढ भूगभे-शाम्त्र का अध्ययन करे और सत्य के अधिकाधिक 
समीप पहुँचने फा प्रयत्न फरे । धर्मशासतरों में इस सम्बन्ध की 
अपनी-अपनी ऋलपनाएँ दुसकर, लोगों ने जनता की जिज्ञासा 
का साश कर दिया और इस विषय में अधिक जाँच न हो- 
सकी | फारण कि लोग यह सममभत गये, कि इश्वर ने इस संसार 
को बनाया है ओर उसकी लीला को कोई नहीं समझ सकता। 
जब इस तरहद्द से जिज्ञासा की पूर्ति होगई, तव इस विज्ञान का 
धन्वेपण अपने-आप कम होता गया, इसमें आख़ये ही क्‍या 
है ९ वास्तव में यह संसार खाभाविक है भौर इसका संचालन 
स्वयमेव होता है | प्रकृति की अज्यवस्थितता इसका सब से 
चड़ा प्रमाण है, कवि वह स्वाभाविक है, फिसी के हारा संचालित 
नहीं । अस्तु । 
इश्वर के ईश्वरत्व के सम्बन्ध में, उपरोक्त शंका में तीन- » 

चातों पर ज़ोर दिया गया है। १--रचयिता, २-- पालक और 
३--संहारक | अब, हम इन तीनों-दृष्टियों से ईश्वर का खण्डन 


करते हैं। 

संसार का सिंहावलोकन करने से अपने-आप पता चल जाता 
है, कि वह्‌ स्वाभाविक है। यदि वह इंश्वर का बनाया हुआ 
होता, तो निश्चय द्वी इस शक्ल में न होता। एक साधा रण-से- 
साधारण मनुष्य को भो यदि संसार का प्राकृतिक-नक्शा 
'पकड़ा दिया जावे और लाल-पेंसिल देकर दोषों पर चिन्ह 
लगाने फो कह्दा जावे, तो शायद ही कोई स्थान छूटने पावे। 
'फह्ीं तो हिमालय जैसा ऊँचा और बफ से ढेंका हुआ पहाइ है 


१८ ईश्वर और धम केवल ढोंग है ! 
ओर कहीं जैसलमेर का-सा जलशुत्य-रेगिस्तान ! कहीं बड़ी- 
बड़ी भीलें भरी हैं और कहीं लोग पानी के अभाव में प्यासों 
सरते हैं। कहीं, बड़े-बड़े पाँच महानद हैं. और कहीं एक जल- 
पूण-नाले का भी पता नहीं। कहीं आवश्यकता से अधिक अन्न 
उत्पन्न होता है और कहीं चाजरे से अधिक कुछ नहीं। साइ- 
बेरिया में सर्दी से पेर कटते हैं, सहारा के रेगिस्तान में नगर 
चालू के नीचे दव जाते हैं। कहीं आम जानवर नहीं खाते और 
कहीं आँकड़े तथा खेजड़ें के सिवा कोई वृक्ष ही नहीं है। सारांश 
यह, कि संसार बिल्कुल अव्यवस्थित है। यदि यह किसी का 
बनाया होता, तो कया उसमें इतनी भी अक्तल नहीं थी, कि वह 
सब खातों को समान-सुविधा देता ! ईश्वर की जैसी सर्वगुण- 
सम्पन्न-कल्पना है, बेसा कर्ता तो कभी ऐसा ऊटपटाँग-कार्य 
नहीं कर सकता, जैसा संसार के देखने से बिद्ित होता है। 
इससे सिद्ध है, कि यह संसार स्वाभाविक है, किसी का बनाया 
हुआ नहीं | 
दूसरी वात यह कही जाती है, कि वह संसार का पालक 
है। लेकिन, यह भी ठीक नहीं है। जो सारे संसार का पाक 
: वह क्या आँखों का अन्धा होगा ? हम जहाँ भी देखते हें, 
वहाँ सिवा भ्रकृति के रंग के और कोई रंग हमें दिखाई ही 
नहीं देता। ग्रकृति के कोप से, जब किसी प्रान्त-विशेष में 
अकाल पड़ जाता है, तब लाखों-सनुष्य अन्न-अन्न चिल्लाकर 
अपने प्राण छोड़ देते हैं। उस समय इेश्वर की पात्कता- 
कहाँ _गायव होज्ञाती हैं? क्‍या वह उन लाखों-सनुष्यों 
तथा पशुओं के दुःख नहीं देखता ! यदि कोई यह कहे, कि. 
यह इंश्वर के कोप के कारण ही होता है, तो यह भी ठीक 
नहीं है। क्या चह ईश्वर ऐसा है, जो अपने कोपभाजन को 


ईश्वर क्या है? १९ 


अन्न-अज्न करवाकर सार डाले ? आजकल्न के भारतीय- 
शासन को लोग निम्न-क्रोटि का मानते हैं, लेकिन उसमें भी 
इस बात का ध्यान रक्‍खा जाता है, कि फोई बन्दी--फिर बह 
चाहे फाँसी की ही सज़ा पाया हुआ हो और प्रत्यज्ञ सम्राद्‌ 
का विरोधी हो--भूखों न मरने पावे। जब यह दशा है एक 
साधारण-शासक की, तब क्‍या वह ईश्वर स्वाशक्तिमान-शासक 
होकर ऐसे असानुपीय जुल्म फरेगा ? हम देखते हैं, कि एक 
तरफ़ लाखों-आदमी भूखों मर रहे हैं और दूसरी तरफ़ 
इतना अन्न पेदा होता है, कि उसे उठवाने की चिन्ता होती 
है। फसल तयथार है और ओले बरस पड़े, फल्नतः सारा 
अनाज मिट्टी में मिल गया । दरी-हरी खेती खड़ी है, पानी 
का पता नहीं, वह जहाँ-की-तहाँ और ज्वयों-क्री-त्यों सूख 
गई | पानी की वाह आई, सेकड़ों गाँव अपनी फसल सहित 
तबाह होगये। सारांश यह, कि जब जिस चीज़ की संसार 
को ज़रूरत होती है, तब बह उपलब्ध होती है ओर नहीं 
भी होती | यानी, इस विपय में कोई एक नियम नहीं है।इस 
अव्यवस्था को देखने से पता चलता है, कि इस संसार का 
पालक कोई नहीं है। प्रकृति, जब और जिधर अलुकूल हो 
पड़ी, उधर के लोग सुखी होगये और अतिकूल होते ही 
सर्चनाश का तासण्डव दिखाई देने लगा। भला पालक के होते 
हुए क्‍या कभी ऐसी भयावह-स्थिति उत्पन्न होसकती है! 
यह स्थिति, ईश्वर के अस्तित्व की पोत्न खोलने के लिये प्रत्यक्ष- 
प्रमाण है, इससे अच्छा ओर क्या सबूत चाहिये ९ 

तीसरी बात, जो ईश्वर के सम्बन्ध में कही जाती है, वह 
यह है, कि वह संद्ारक है। संहार का तात्पये महाप्रल्य! या 
'्रयासत' है। क्यामत के दिन तो बीत रहे हैं, बह हुई नहीं । 


"२० ईश्वर और धर्म केवल ढोंग है! 


सहाप्रतय की कल्पना रबर की तरह लम्बी है, उसे देखने तक 
इस संसार में बौच जीवित रहेगा, इसका पता नहीं। ऐसी 
दशा में, प्रलय आदि के गपोड़ों को ताक पर रखकर, ह्द्म 
वर्तमानकाल के छोटे-संहारों पर ही विचार करते हैं। संहयार 
का तात्पये, हम मृत्यु मान लेते हैं। कारण, कि प्र्षय सब की 
एक साथ मृत्यु का नाम है ओर वह तो जब होगी, तत्र शाल्रकार 
उसे देखेंगे! हमारे सामने एक-एक या दस-द्स बीस-बीस 
आदसी भरते हैं, अतः हम संहार को मनुष्य को झुत्यु ही मान 
लेते हैं। इश्वरवादीज्ञोग मानते हैं, कि सनुष्य इंश्वर की इच्छा 
से मरता है। जब इश्वर जेसे सबंशक्तिमान्‌ के हाथ में सत्यु 

की वागडोर है, तब मृत्यु पर तो उसका नियंत्रण अवश्य ही 

होगा ! यदि मृत्यु पर ही उसका नियंत्रण हो, तो भी हमें उसके 

अस्तित्व को सान लेने में कोई आपत्ति न होगी । 


आस तौर पर देखा जाता है, कि सृत्यु-के लिये कोई नियम 
नहीं है। कभी बूढ़े की मृत्यु होती है, कमी जवान की और 
कभी वान्नक की । सारांश यह, कि सभी अवखाओं में सत्यु 
होती देखी जाती है। जब, मृत्यु के सम्बन्ध में कोई नियम नहीं 
है, तब यह सान लेना, कि उसका नियंत्रण छिसी शक्ति के 
हाथ में है, पागलपन के अतिरिक्त ओर क्या है ९ यदि, किसी 
साधारण-शासक को भी मृत्यु का नियंत्रण प्राप्त होता, तो चह 
.कुछ-न-छुछ नियम अवश्य ही वना देता। नियम का अभाव 
तथा प्लेग, महामारी आदि का एक ही खान पर टूट पड़ना 
खयं ही सिद्ध करता है, क्लि ईश्वर नाम की कोई चीज् नहीं है, 
क्योंकि संहर किसी नियम-विशेष सें वैँधा हुआ नहीं है। 
प्रकृति, जहाँ और जिसके प्रतिकूल होपड़ी, वहीं संहार का 
चत्य उपस्थित होजाता है, इसमें इंश्वर का तो कहीं पता भी 


रंश्र क्‍या है २१ 
नीं लगता। झआआग में हज़ारों-मीवों का फरुण-चीत्कार करते 
हुए जल जाना, पानी में बट्ूकर हज़ारों फा सर जाना, भूकस्प 
से मगर फे सगर उजठ जाना, भयहर-बीमारियों के फेलन पर 
पानी के घुदचुदे की तरह सलुप्यों फा नाश, महायुद्धों में सनुप्य- 
जाति का अकारण सबनाश, जहांऊां का अक्स्मात हज़ारों- 
सनुप्या सहिन हब जाना आदि बाते चिल्ला-चिह्लाकर बतला 
रही हैं, फ़ि स॒त्यु पर किसी का नियंत्रण नहीं है, वह स्वाभाविक 
है। हसन सब बाते को देखकर भी जो लोग इंश्वर को मृत्यु का 
स्थासी सानने हैं, थे सानों अपनी फल्पित वस्तु-ईख्वर--का खय्य॑ 
ही एपद्टास फरत है । 

,, फोई यहू फू सकता है, कि देवर स्वशक्तिमान्‌ हैं, 
घद्द जो कुछ फरता है, न्यायपूर्वक ही करता हैं। हमलोगों 
फो, उसकी व्यवस्ा में जो दोप दिखाड देते हैं, थे हमारे उस 
अशान के कार्ग दीखते हैं, जिसके कारण हम उसके पवित्र- 
न्याय फो सममभने में 'असमर्थ हैं । 

हस शंका का उत्तर देने से पृ, एक बाव और बतला देना 
झावश्यक है। वह यह, कि जो चालाक-लोग दूसरों को अपने 
अ्रम-जाल में फेसाय रखना चाहते हैं, वे ऐसी वस्तु का हवाला 
देने हैं, जिसका साबित छ्ोसकना सम्भव ही न हो। आस्मान 
की ओट में बैठे हुए खदा या प्रथ्वी के नीचे ज्ञीर-सागर में: 
सोने हुए विप्स के विषय में हम यहाँ जो चाहें सो कहें । 
कौस पद सकता है, फि यह मामला ग्रलत है। जो वस्तु मत्यक्ष 
नहीं है, उसके स्वरूप, कार्य, स्वभाव आदि के विषय सें ऐस 
अआउडबम्बरपूर्ण-शब्द रच लेना अत्यन्त सरल-बात है, जेसा 
भाया-जाल उपरोक्त शक्षा में रचा गया है। 

एम पूछते हैं, कि यदि इश्वर का पविन्न-न्याय हमारी समझ 
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में नहीं आता, तो इश्वर हमें उस न्याय को सममाता क्यों 
नहीं | और जब हस जैसे नास्तिक उसके अस्तित्व ही पर 


[क। 


इसला करते हैं, तव वह एक आस्मानी-विज्ञप्त के द्वारा ऐसे 
अमों का निराकरण क्यों नहीं करता ९ सारत-सरकार दे 
विरुद्ध, जब कोई अमपूश-बात जनता में फेलतों है, तव चह 
एक विज्ञप्ति प्रकाशित करके उसका निराकरण करती है। 
ठीक इसी तरह से, जब ईश्वर के सम्वन्ध में, उसकी न्यायश्रियता 
के सम्बन्ध में ओर उसकी आज्ञाओं के सम्बन्ध में संसार में 
सानाअकार के अमर फोले हुए हैं, तब वह एक विज्ञप्ति के 
हारा सब लोगों को सन्‍्माग पर क्‍यों नहीं लाता ? जब 
इस प्रकार की कोई व्यवस्था नहीं है, इश्वर की न्यायश्रियता 
सममभने का हमारे पास कोई साधन नहीं है, तव केबल 
धर्माचारयों' के आडस्वरपूर्ण-शब्दों के आधार पर हम ईश्वर 
की न्यायप्रियता तथा अस्तित्व स्रीकार कर लें, यह कोई 
चुछ्धिमानी नहीं है । अस्तु । 


. हस, ऊपर चतल्ला चुके हैं, कि इश्वर में कल्पित तीनों 
शक्तियों की व्यवश्या का अभाव देखकर यह सिद्ध होता है, 
कि ईश्वर कोई चीज़ है ही नहीं। अब, हम इंश्वरवादियों 
की देश्वरसम्वन्धो-ऋल्पनाओं का सिंहाबल्लोकद करते है । 
आसतोर पर इंश्वस्वादियों की ओर से ईश्वर के न्यायी, 
दयालु, च्माशील आदि गुणों से सम्पन्न होने के राग अलापे 
जाते हैं । लेकिन, जरा-ली तकपूर्ण-दृष्टि दौड़ाते ही उसके 
इन सब शुणों छा पोलखाता मालूस होजाता है। 
संसार के लगभग सभी प्रधान-प्रधान धर्मो' ने, ईश्वर की 


सन्तुष्टि भक्ति से मानी है। ओर वह भक्ति है क्‍या चीज़ 
खुशासद्‌ । किसी कवि ने कहा है-- 
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“सच तो यह है कि ख़ुशामद से खुदा राज़ी है ।”” 
थे का हक रहिये--“ हे भगवान्‌ तू बड़ा दयालु है, कपालु 
५ केरणा-सागर हैं, सेंसार का निर्माता है, तूने गज को उबारा, 
ग्राद्द को सारा, द्रौपदी को लाज बचाई, तू लापता है, लामिसाल 
हं, ह्स्‌ तेरी शरण हैं, तेरी गो है, दीन हैं, कातर हैं-- 
आदि।” तब तो भगवान्‌ बढ़ा खुश रहेगा, तुम्हारे कसूर 
भी साक कर देगा और यदि तुम ऐसा न करोगे, तो ईश्वर 
तुम्हं क्रपाहप्टि से फभी नहीं देख सकता। अब, श्रत्येक 
चुद्धिसान-मनुप्य सोच सकता है, कि जो न्यायाधीश खशामदी- 
पक्त की ओर कुकता है, वह कहाँ तक न्यायाशील होसकता 
है।जो लोग सदाचारपूर्वक चलते हैं, उन्हें वाना-प्रफार के 
कप्ट होते देखे गये हैं और जो पक्क-चालाफ तथा बेईमान हैं, 
श्र मौज उड़ाते हैं ।इश्वर की कल्पना की व्यवस्था में इससे 
अधिक अन्यायपूर्ण-स्थिति और क्या दोसकती है ! 

हिन्दुओं का ईश्वर, अपने नाम के स्मरणमात्र से सथ 
पाप क्षमा कर देता हैं। रण्डी, जीवनभर दुराचार करती रही, 
लेकिन तोते को पढ़ाते समय रामनाम का उच्चारण करती 
थी, अतः वह्‌ मरकर ख्गग को गई। वाल्मीकि, मरा-मरा 
जपकर भी न्रह्मर्पि होगये । अजामिल, जीवनभर नीच-कर्म 
करता रहा। मरते समय, उस पर जब थमदूतों की मार पढ़ने 
लगी, तब उसने अपने पुत्र नारायण को पछुकारा। चस फिर 
क्‍या था, भक्तवत्सल-पभु ने अपने दूत भेजकर उसे खर्ग बुला 
लिया | इसी तरह की पत्षपातपूर्ण-बातों से हिन्दू-इश्वर का 
ब्लीवन भरा पड़ा है। देखिये तो, केसा मजाक है, कि अपनी खुशा- 
मद या अपना नास जपता देखकर ईश्वर उसे क्षमा कर देता है। 
क्‍या ऐसे ईश्वर में कभी उपरोक्त सदूगुणों का होना सम्भव है 
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सुसलमावों का खुदा और भी अजीब है। भल्ला हिन्दुओं 
का ईश्वर सीधी तरह खुशासद से मान तो जाता है, लेकिन 
यहाँ तो वह बात भी नहीं है। खुशासद तो करो ही, साथ- 
ही-साथ उसके पैग़म्बर की सिक्रारिश भी लाओ। पिना 
सिफारिश लाये, तुम्दारे सभी सत्कम निरथेक हैं। यहँ। तो 
न्याय, दयालुता, क्रमाशीलता की जरूरत ही नहीं है। खुश 
की मर्जी इतनी प्रवल है, कि उसके सामने कोई तक ही नहीं 
किया जासकता | फिर भी हमारे दोस्ततलोग आँखें बन्द 
करके यह सान लेते हैं, क्लि खुदा वड़ा रहीम और इंसाक़ी 
है। आश्चर्य है, कि बढ़ें-बढ़े लचकीले-अलक्ाज़ उगलनेवाले 
सुसलमान भाइयों की तक-शक्ति खुदा की कसौटी करते 
समय कहूँ ग़ायब होजाती है ! 


३ आगे बढ़कर, जब इम इसाइयों के गॉड ( 004) यानी 
ईश्वर की शक्ल देखते हैं, तो-भय के मारे तबियत काँप उठती: 
है। किसी इंसाई से इश्वर के गुण पूछिये, तो वह न्यायी, 
दयालु आदि सभी सुन्दर-शब्दों में इेश्वर की प्रशंसा करेगा। 
लेकिन, वास्तव में गॉड है बड़ी ही भयद्भुर चीज़ ! मुसलमानों 
के खुदा के समीप यदि हम सिफारिश न ले जावेंगे, तो चह्‌ 
हमारे सद्गुणों पर ध्यान न देकर हमें दोजख्र में डाल देगा। 
लेकिन, सिफ्र हमारे ही पाप-पुण्य के लिये। इसके विरुद्ध, गॉड 
साहव तो हमें इज्धरते आदस के पांपों के : लिये भी द्रुड देते हैं, 
हमारे पापों के लिये वो वे देवेंगे ही । इसाई-घर्स में एक कथा 
है, कि जब गाँड ने हजरते आदस तथा हौभा को पेदा किया 
तब अपने खर्गीय-चाग्न में उन्हें छोड़ते हुए एक वृत्त की और 
संकेत करके कह दिया, कि देखना, उस वृत्त के अलावा शेष 
सव दूत्चों के फत्त खाना, लेकिन उस दृत्त के फत्नों को छूना 
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मत । आदम, पत्नी-सह्दित शेप वृक्षों के फल खाते रहे। लेकिन, 
एक दिन अपनी स्त्री के अरत्यन्त-आम्रह से विवश होकर उन्होंने 
उस निपिद्ध-वृत्त फा फल तोड़कर खा लिया। बस फिर क्‍या 
था? गॉड ने नाराज़ होकर आदम तथा होआ फो जमीन 
पर फँक दिया ओर उसे इतना क्रोध आया, कि वह अपनी 
उस अचत्ञा के फारण आदम की सन्‍्तान को आज भी 
( 0वाों ?िएग्रांझी9076 ) अनन्त-द्‌र्ड दे रहा है। यानी, 
जितने भी मनुष्य मरे हैं, वे सब ने की भयद्वुर-अग्नि में जलने 
भेज दिये गये हैं और आगे भी भेजे जावेंगे। हाँ, वे लोग अवश्य 
ही गॉड फी इस घोधाग्नि में जलने से व जायेंगे, जो उसके 
सुपर ईसामसीह के अनुयायी होंगे और जिनको अनन्‍्त-दस्ड 
से बचाने के लिये ईसा ने अपना रक्त वहाया है, या जिनके 
पापों के बदले इसा सूली पर चढ़ गया है। इस विचार ओर 
विश्वास में विचारणीय बात यह है, कि केवल एक फल तोड़ 
लेने से गॉड फो इतना भयछुर-क्रोष आगया, कि उसने आदस 
को स्वर्ग से जमीन पर फेंक दिया। वाह रे गॉँड ओर वाह रे 
आदमस ! यदि हज़रते आदम भूखे हों ओर हमारे बार से 
पेटभर खाने फो फल तोढ़ लें, तब भी हमें इतना क्रोध न 
आवेगा, कि हम उन्हें जमीन पर दे मारें। फिर भला जो गॉड 
यानी ईश्वर एक फल के लिये उनके जीवन-मरण का विधार 
किये विना उन्हें ज़मीन पर फेंक सकता हैं, पेह् दयाडु विशेषण 
के योग्य कैसे होगया, यह समभ में नहीं आता। है | 
निर्देइ्यों का राजा कहे, तो कोई घुराई नहीं है । कक कक खाई 
उसकी न्यायप्रियता करा भी जारा ममूना देखिये। पाप के. 
हज़रते आदम ओर सज़ा पाबें हमलोग, जो उनके न-मालूम 
कितनी पीढ़ी बाद हुए हैं! ऐसा बढ़िया-इन्लाफ़ करनेवाला 


ब्‌ 
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गॉड चदि न्‍्यायी कहा जावे, तो फिर अस्यायी किसे कहेंगे? 
क्या संसार में आजतक कोई ओर भी ऐसा जालिम देखा 
गया है, जो किसी के अपराध का दुए्ड उसकी सब सनन्‍्तानों 
को और सदैव देता रहे ९ जहाँ गॉड की यह स्थिति है, वह 
यदि जार ओर नीरो जेसे जालिम-शासक हों, तो उन्हें हस 
बुरे कैसे कह सकते हैं ? 
संसार में जितने भी घस हैं, उत्त सवने इसी तरह इधर 
की अधाधुन्ध-कल्पना में अपनी इच्छानुसार दन्तकथाएँ जोड़- 
कर तथा उसे पूरा पञ्चु बताकर भी सचंगुणसम्पन्न माना है। 
कोई भी धसे, अपने कल्पित-इंध्वर को, अपने घर्मशाल्त्रों के 
आधार पर न्यायी या दयालु कभी नहीं सिद्ध कर सकता। सब 
लोगों ने, अपनी-अपनी रुचि के अनुकूल ईश्वर की कल्पना की 
है, अपने सम्राज को भयभीत या प्रभावित करने के लिये उसकी 
रुचि के अनुकूल दनन्‍्तकथाएँ बना ली हैं और इश्वर का फ्र्जी- 
भूत उन लोगों की खोपड़ी पर चढ़ा दिया है। वास्तव में, यदि 
बुद्धियूचेंक विचार किया जाबे, तो सिवा खयाली-पुल्ाव के वहाँ 
कुछ है द्वी नहीं | का 
ऊपर, हम सिद्ध कर चुके हैं, कि वास्तव में इश्वर की सब 
शक्तियों तथा शुणों का वर्णन, केवल कल्पना है। ईश्वर के 
अस्तित्व की ही तरह, उन गुणों और शक्तियों का अस्तित्व भी 
लापता है। अब, हम इश्वर को शासक की दृष्टि से कसौटी 
पर लगाते हैं | 
यदि हस चह सान लें, कि ईश्वर एक शासक है चौर घंसार 
की सारी व्यचस्था उसी की निगरानी में चलती है, तो भी ठोक 
नहीं है। दिचार करने पर पता चलता है, कि यदि सचमुच ही 


संसार का कोई अच्स्य-शासक है, तो वह अव्यत्त-दर्जे का सूखे 
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है। संसार में, यह प्रायः नियम-सा बन रहा है, कि जबरदस्त 
फमज़ोरों पर अत्याचार करते हैं। ऐसी स्थिति में, जो शासक 
अलग खड़ा-खड़ठा तमाशा देखता रहे, वह अयोग्य नहीं, तो 
ओऔर क्‍या है ! भलत्ना फोई वतलाब तो, कि नादिरिशाह के क़त्ले 
आम के समय, रोमन कैथोलिकों और प्रोटेस्टेण्टों के जुल्म के 
समय, मुसलमानों के अत्याचार के समय, जार की अन्धेर के 
समय, बौड़ों के फोल्हू में पेले जाने के समय, साक्रेटीज़ को 
बिप देते समय, मनुष्यों के जीवित जलाये जाते समय और 
सार्शल-जॉ के समय वह कहाँ चला गया था! बह तो सबे- 
शक्तिमान माना जाता है, फिर उसने इन सत्र जुल्मों को तत्तण 
ही रोक क्‍यों नहीं दिया? इस शंका के इश्वरवादीलोग दो 
उत्तर देते हैं। एक तो यह, कि ये सब अपने-अपने कर्मो' के फत् 
थे और दूसरा यह, कि ईश्वर, इन सब जालियों को अन्त में 
सज्ञा देगा | हम, आगे इन दोनों उत्तरों पर विचार करते हैं। 
यदि, नादिरशाह की तलवार से कटनेवाले लोगों को उनके 
कर्मो' के फन्नों के भोक्ता मान लें, तो यह प्रश्न पेदा होता है, 
कि क्या ऐसे कर्म फरनेवाले सबलोग दिल्ली में ही जाकर इक्ट्टे 
होगये थे और मय स्त्री-वच्चों के सब पापी ही थे! यदि 
हैं,, तो इस जन्म के पापों के लिये तो निम्धय ही उन्हें यह्‌ 
संज्ञा न मिली होगी । रही पिछले-जन्मों की पाप-शद्धज्ञा। 
तो कम-से-कम सज़ा देने से पूत्रे उन्हें यह तो बतला देना था, 
कि तुम्हारे अमुझ पाप की यह सजा है! लेकिन, बिना कोई 
ईश्वरीय आदेश या फ्रैसला सुने द्वी वे बेचारे काट डाले गये। 
ऐसी दशा में, यद्द स्पष्ट है, कि उपरोक्त उत्तर, कि यह उन सब 
के कर्मो' का फल था, निरा ढोंग है। यह कहने के स्थान पर, 
कि सांसारिक-अव्यवस्था के कारण ऐसा हुआ है, इश्वरवादी- 
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लोग कर्मफल का रोना रोने लगते हैं। यदि कोई भी आस्तिकः 
विवेक-दृष्टि से विचारे, तो उसे मालूम होजावेगा, कि यदि 
हमारा इश्वर है भी, तो कम-से-कस वह सजा देने का ढल्ञ तो 
बिलकुल नहीं जानता । एक सूढ़-अरब भी यदि क्रोधधश किसी 
की हत्या करता है, तो उसे कारण तो बतला ही देता है, कि 
अमुक अपराध के कारण मैं तुम्हारी जान ले रहा हूँ। लेकिन, 
सवशक्तिमान-इेश्वर भत्ना ऐसा क्‍यों करने लगा ९ बह 
तो ज्ञार का पड़दादा जो ठहररा। इतनी जबरदस्त अव्यवस्था 
का संचालक किसी अज्ञात इश्वर को मानना, प्रत्यक्ष ही 
अज्ञान है। 

दूसरा उत्तर यह दिया जाता है, कि ज्ालिमों को अन्त में. 
उनके कर्मफलों, की सज़ा ईश्वर देगा। यह उत्तर ओर भी अधिक: 
ससखरेपन से भरा हुआ है। ईश्वर जैसा स्वशक्तिमान- 
शासक, जब जुल्म की रोक नहीं कर सकता अथवा जालिस 
को तत्वाण सज्या नहीं दे सकता, तब वह है, ऐसा कहना चरुडू- 
ख़ाने की गप्प से अधिक क्‍या महत्व रखता है ? अभी तो वह 
ररीबों पर जबरदस्तों हारा जुल्म होने देता है और आप बेठा- 
चेठा तमाशा देख रहा है तथ। जब क़यामत का दिन आवेगा, 
तब उन ज़ालिमों को सज़ा देश । एक देहाती कहावद है, कि--- 
“घड़ी सें घर जले, अढ्ाई-घड़ी भद्रा |” आज तो ग़रीब बेचारे 
तबाह हुए जाते हैं, क्यासत, प्रतरणय या अन्तिम-द्न किंवा 
जालिसों के बहुत-से पाप इकट्टे होजाने पर ईश्वर उन्हें सजा 
देगा । अब कोई यह तो बतलावे, कि उस सज़ा का क्‍या महत्व 
है! नतो ज़ाज्िम की प्रकृति ही सुधी और च जुल्म ही 
झुका | है।, बंता लेने को अधम-भावना . अवश्य ही इंस तरह: 
इंश्वर के ज़िस्मे वैंध जाती है। ..... -. . .. - . 


इश्वर क्या है ? २९ 


हे इश्वर की ही तरह, यदि कोई ज़िला-मजिस्ट्रेट ब्राए्डी के 
नश में सस्त रहकर अपने ज़िले के चोर-बदमाशों को आज़ाद 
कर दे और कह दे, कि इन सझुरों को ज़िन्दगी भर खब चोरी 
कर लेने दो, बुढ़ापे में सबको पकड़-पकड़कर में फौसी पर 
लटकवा दूँगा, तो क्या हम उस ज़िल्ा-सजिस्ट्रेट को अच्छा 
शासक कहेंगे है कभी नहीं। बल्कि, जब हम उसकी यह 
दुब्यवस्था देखेंगे, तब बड़े-अधिक्ारियों से अनुरोध करेंगे, 
कि थे ऐसे मजिस्ट्रेट को पागलखाने भेज हें, वह शासन के लिये 
बविलकुल-अयथोग्य है। जब एक साधारण-शासक के विषय में 
हमारी यह धारणा वन सकती है, तब सबंशक्तिमान-इंश्वर के 
इस तरह लापरवाह रहने पर हँस उसे न्यायी मानें, उच्च-कोटि 
का शासक कहें, इससे वढ़कर पागज्पन और क्या होस ता 
है! अच्छा-शासक चह्‌ भानो जाता है, जो जुल्म फी पहले 
ही रोक करवावे और यदि उसकी जानकारी के अभाव में 
कोई जुल्म होजाय, तो ज्ञालिम को फ़ोरन पकड़कर सजा दे । 
यह नहीं, कि पाप इकट्ठे होने का रास्ता देखे । जब एक कलक्टर, 
जो मनुष्य ही है, जुल्म को पहले दो रोकने का प्रयत्न करता 
है, तब सर्वशक्तिमान्‌ ईश्वर, जो लोगों के हृदय के भावों तक 
का ज्ञाता माना जाता है, जुल्म की रोक पहले ही क्‍यों नहीं 
कर देता ९ यदि रोकने से उसकी शान बिगड़ती है, तो जुल्म 
होते ही वह ज्वालिस को उसकी सज़ा क्‍यों नहीं देता ! एक 
मजिस्ट्रेट के लिये तो सवृत की जरूरत पड़ती है, उसके लिये 
तो इसकी भी आवश्यकता नहीं। वह तो सभ्च जानता ही है। 
फिर, जहाँ कोई जालिम जुल्म करे, वहीं उत्त पर बिजज्ञी क्यों 
नहीं गिर पड़ती ९ उसके ह्ाथ-पैर क्यों नहीं हृट जाते ९ जम 
कल, जरा-जरा-से हिन्दू-मुस्लिम दंगों की रोक के लिये पहल 
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ही पुलिस तैनात कर दी जाती है। किन्तु, ईश्वर के यहाँ ऐसी 
पोल है, कि बढ़ें-बड़े नरसंहारों का भविष्य जानकर भी वह 
उन्‍हें नहीं रोकता । नाद्रिशाह आदि जालिसों को तसामस उम्र 


जुल्म करने का मौक़ा उसने दिया, कमी रोकने का पयत्न' 
नहीं किया। 


उपरोक्त विचारों से स्पष्ट ही सिद्ध होजाता है, कि उस 
काल्पनिक-इश्वर को संसार का सफल्न-शासक सानना, स्वर्य॑ 
अपने आपको धोखा देना है ! अस्तु । 


हम, ईश्वर के सव गुणों ओर शक्तियों का अभाव ऊपर 
सिद्ध कर चुके हैं । अब, हम देखते हैं, कि संसार में प्रचलित 
ईश्वर कल्पना में कोन-कोन-से ठुगुण पाये जाते हैं । 

ईश्वर, खुदा या गॉड अव्वल दर्जे का ज़ालिम और 
जुल्मपसन्द है, यह तो ऊपर वतलाया ही जा चुका है। जो 
शासक जुल्म होने दे, जालिसों को समय पर सज़ा न दे, वह 
स्वयं भी जालिस ही हैं। ओर विचार करने पर यह भी मालूम 
होता हैं, कि वह अव्वल-दर्जे का .खुशामदपसन्द है। .खुशामदी- 
लोगों को पार लगाता है और जो लोग खुशामद नहीं करते, 
उन्हें डुबो देता है। रोज प्रार्थना करते रहो, तव तो ठीक है, 
वर्ना नक तुम्दारे लिये तयार है ही। मुसत्मानों के यहाँ शैतान 
का जो क्विस्सा मशहूर है, वह इंश्वर की खुशासद्पसन्दी का 
सचसे बड़ा सबूत है। शेतान, पहले ख़ुदा का बड़ा भक्त और 
ऊपापात्र था। एक दिन, डसने गधे में आकर .खुदा को सल्लाम 
नहीं किया या सिजदा नहीं चजाया। बस फिर क्या था, अज्लाह- 


ताला बिगड़ उठे ओर उसे शैतान बनाकर ही छोड़ा। शैतान 
के सम्वन्ध में एक शायर ने कहा है-- 
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गया शेत्ान मारा एक सिजदे के न करने से | 


अगर छाखों बरस प़िजदे में सर मारा तो क्या मारा ॥ 

यानी, लाखों वर्ष तक की हुईं सारी इबादत पर सिफ़ एक 
बार .खुशासद न करनेमात्र से पानी फिर गया। फिर, .खुदा 
क्रोधी भी कितना जबरदस्त है, कि लाखों-वर्ष पुराने सेवक 
को, एक ही भूल में बर्बाद कर दिया। इंसाइयों के गॉड की 
( ॥7097७8) 2ए78॥770776 ) अनन्तदण्डवाल्ली कथा हम 
ऊपर लिख ही चुके हैं। हिन्दुओं का ईश्वर तो ऐसा .ख़ुशामद- 
पसन्द है, कि एक बार उसका नास जप लो, वस बेड़ा पार है । 

सभी धर्मों का ईश्वर ऐसा स्वेच्छाचारी है, कि वह विना 
कोई कारण बतलाये जो चाहे सो करे, उसे कोई रोक नहीं 
सकता । उसके द्रवार में अधाधुन्ध हिसाब-किताब है। कभी 
चह गरिका को तोता पढ़ाने से खर्ग भेज सकता है, कभी राजा 
बलि जैसे धर्मात्मा को बाँधकर पाताल | कभी अजामित्र को 
पुत्र पुकारने के कारण खरग लेजाता है, कभी राजा नृग जैसे 
दानी फो हज़ारों-वर्षो' के लिये गिरगिट बना देता है। ऐसी 
अन्धेरगर्दी समभकर ही तुलसीदास ने कहा है-- 

खीे दीन्हो परम-पद, रीझे दीन्‍्हो लंक। 
अधाधुन्ध-दरवार है, तुलसी भजों निःशक ॥ 

यानी, ईश्वर के यहाँ का कोई नियम नहीं है, वहाँ सोलहो 
आने पोल है। शराबी की तरह, बिना विचार किये 
किसी को वह बहुत-सा इनास दे देता हे ओर किसी ण्स्ते 
चलते भले-आदमी को पचास-गालियाँ। उसकी ह॒ठ, दुराप्रह 
आदि के लिये कोई कारण नहीं बतलाया जाता | वह बिना 
नियम के चलता है और जो चाहता है, सो करता है। सारांश 
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५ 
यह, कि जब इंश्वर खेच्छाचारी है, उसके शासन का कोई 
नियस नहीं है, तब शेप सारे ही हुगुण उसमें क्‍यों न होंगे [ 
वाह री आस्तिकों की कल्पना । अस्तु । है 

“यूरोप का कोई नास्तिक जब मरने लगा था, तत्र 
उसके मुँह से सहसा इश्वर का नाम निक्रल पढ़ा ।? यह्‌ 
एक बहुत-बड़ा प्रमाण इश्वरवादी अपनी ओर से पेश करते 
हैं ओर प्रश्न करते हैं, कि यदि इश्वर नहीं है, तो अन्तिम- 
समय में उसे इधर की शरण क्यों लेनी पड़ी ? इस शक्ल के 
सत्य होने में यद्यपि कोई प्रसाण नहीं है, तथापि ज्ञणभर के 
लिये हम इसे सत्य ही मान लेते हैं। यदि उस नास्तिक के मुँह 
से इंश्वर का नाम ही निकल पड़ा था, तो इसका क्या सबूत 
है, कि उसने इश्वर की शरण ली ? क्‍या सभी मरनेवाले आस्तिक 
अन्तिस-समय में इंश्वर की ही शरण लेते हैं? यदि नहीं, तो 
फिर वह नास्तिक होकर इंश्वर की शरण क्‍यों जाता? मिस 
कार्य को उसने अपने सारे जीवन में, द्ोश दुरुस्त रहते नहीं 
किया, उसे ही वह वेहोशी की हालत में, मरते समय करने 
लगा ! आश्च्य है। सभी आस्तिक कहते हैं, कि 'माया-जाल? 
में फैसे रहने के कारण मनुष्य को अन्तिम-ससय में इंश्वर का 
नाम नहीं याद आता। बल्कि, वह घन-माल तथा पुत्र-पुत्री 
की चिन्ता करता- 


“करता ही मर जाता है। सारांश यह, कि 
अहर्निशि ज्ञिस चीज की चिन्ता रहती है, मरते समय भी उसी 


का ध्यान रहता है। यदि, एक सेठजी मरते ससय सचन्निपात 
के वश रुपया-रुपया चिल्लाने लगते हैं, तो कोई आश्चर्य नहीं, 
कि एक चीर-तास्तिक, जो जीवनभर ईश्वरचाद छे ढोंग का 
खरडन करता रहा है, सरते समय.अपने चिन्त्य-विषय ईश्वर 
का नास ले पड़े। सन्निपात में कही हुईं बातों का यदि कोहे 
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मूल्य होता है, तो उस नास्तिक के द्वारा इंश्वर का नाम ले लेने 
का भी मूल्य माना जावे। दूसरी वात यह, कि सम्भव है, 
उसने अपने साथियों पे यह कहना चाहा हो, कि इस इश्वर- 
वाद के ढोंग की खूब घल्नियाँ उड़ाना। लेकिन, ईश्वर शब्द 
मुँह से निकलते ही ब्सकी शक्तियाँ क्षीण दोगई हों। यदि 
'यही मान लिया जावे, कि उसने भक्तिवश इंश्बर का नाम 
लिया था, तो-- 

कोटि-कोटि घुनि यतन कराहीं, 

अन्त राम कहि आबत नाहीं। 

यह्‌ कथन भूठ होजाबेगा और यह मानना पड़ेगा, कि 
सुनियों के फरोड़ों-जन्मों के प्रयत्न के मुक़्ाबिले उस नास्तिक 
का खण्डन ही कहीं श्रेष्ठ था, जो कम-से-कम अन्तिम-समय 
में उसके मुँह पर इंश्वर का नाम तो ले आया। कैसा मजाक़ 
है । जन्म भर उसने पादरियों के होश छउड़ाये, अन्तिम-समय 
में उसने कहा हो था न कहा हो, दोस्तलोगों ने यह ग्प्प 
जड़ा दी | अस्तु । 

कुछ लोग, जो पढ़े-लिखे तथा समभदार हें, लेकिन 
ईश्वरवबादी होते हुए भी किसी तरह ईश्वर की सिद्धि के प्रमाण 
नहीं दे पाते, वे कद्दते हैं, कि चाहे जो दो, ईश्वर हो यान 
हो, लेकिन यह तो निश्चित ही है, कि विपत्ति के समय 
उसका नाम स्मरण करने से मनुष्य के हृदय में एक प्रकार 
की शान्ति आजाती है । 

हम, उनसे यद्द पूछते हैं, कि क्या यही भांवना गुलामी 
की जन्मदात्री नहीं है ! क्‍या इसी भावना ने मय हडपुा 
अं निर्वलता तथा विपत्ति के समय असहिष्णा और घेयेद्ीन 
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दोजाने का दुर्गुण नहीं पैदा कर दिया है? क्या विपत्ति में 
पड़ जाने पर, मनुष्य एक मूख-क्रीतदास की भाँति दोनों हाथ 
ओर घुटने टेकक्र दीनता नहीं दिखाने लगता है--जब कि 
उसे धेर्यपूषंक विपत्ति का सुक्काबिल्ा करना चाहिये? क्‍या 
इसी भावना ने मनुष्य को सारे जीवन में पराश्षित नहीं 
चना दिया है! यदि हाँ, तो एक ज्ञण के लिये हम 
अपने दिल से दूसरे की ओट सें छिपकर शान्ति का भ्ूठा- 
सुख अनुभव करे, इससे बढ़कर भूल और क्या होगी? 
तिसपर मज़ा यह है, कि उसके स्मरण से आजतक किसी 
की विपत्ति कटी ही नहीं। बड़े-बड़े आरितिकों को, विपत्ति के 
समय इश्वर-शरण लेते तथा फिर भी विपत्ति से पिस जाते 
हमने अपने नेत्रों से देखा है। जब विपत्ति कटती नहीं, तब 
शान्ति कैसी ! फिर तो कबूतर की-सी द्वी दशा समभनी 
चाहिये। कहा जाता है, कि कबूतर जब बिल्ली को अपने पास 
पहुँची देखता है, तो भटपट आँखें बन्द करके यह समझा 
लेता है, कि बिल्ली है ही नहीं। लेकिन, ज्षणभर में उसके परों 
के सिचा कुछ रहने नहीं पाता। कबूतर, उड़ जाने के बदले 
चाणिक-शान्ति का सुख अनुभव करता-करता चत् देता है | - 
टीक इसी त्तरह से आस्तिकलोग, विपत्ति से बच निकलते 
का उपाय सोचने के बदले, क्षणभर के लिये इश्वर-शरण 


की शान्ति का सुख अनुभव करने त्गते हैं और विपत्ति 
उन्हें पीस डालती है। वाह री कबूतर की-सी क्षणिक्ष-शान्ति ! 
धन्य है तू ! 

अब, हम यह पूछते. हैं, कि यदि ईश्वर है, तो बह सब- 
लोगों को दिखाई क्यों नहीं देता ? ईश्वरवादियों की ओर, से 
इसका यह उत्तर दिया जाता है, कि जबतक तुम्हारा 


इंश्वर क्‍या है ९ ३५ 


हृदय शुद्ध नहीं होता, तबतक तुम्हें इश्वर का दर्शन नहीं हो- 
सकता। जिन लोगों के हृदय शुद्ध हैं, उन्हें ईश्वर के दर्शन 
होते हैं। जब उनसे पूछा जाय, कि वह समय कब आवेगा, 
तोवे चट-से कह देते हैं, कि भजन करते जाओ, कभी-त-कमी 
दशन हो ही जावेंगे--आदि | 

इस स्थान पर, नकठों के इश्वरदर्शनवाली कहानी 
लिखने का लोभ हम संवरण नहीं कर सकते। किसी चालाक- 
आदमी की नाक कट गई थी। उसने सोचा, ओर सबलोग 
नाकवाले हैं, फिर में ऐसा कोई उपाय क्‍यों न करूँ, कि मेरे 
समाज की भी वृद्धि हो। तब उसने मशहूर किया, कि सुमे 
इश्वर के रथ में जाते हुए प्रत्यक्ष दर्शन होते हैं। लोग, जब 
उसके पास दौड़कर आते, तो वह चट-से कह देता, कि पहले 
नाक कटाओ, तथ इश्वर के दर्शन होंगे। जो ज्ञोग अत्यन्त- 
श्रद्धालु होते, वें अपनी नाक कटा डालते। नाक फटाने पर 
प्रथम नकटा उनसे स्पष्ट कह देता, क्ि--“यह मेरी चालाकी 
थी । अब, तुम भी यही कहो, मिसमें हमारा समाज बढ़े, सच 
कहने से कोई लाभ न होगा ।” फल्नतः वे लोग उसके चकर 
में पड़ वैसा ही कहकर और लोगों को भी फाँसने लगे। इसी 
तरह से, बहुत से नकटे होजाने पर एक भला-आदमी उस 
समाज का चेला हुआ और नाक कट जाने पर जब उसने 
यह पड़यन्त्र जाना, तब सबलोगों पर प्रकट करके दूसरों को 
जान बचाई । 

ठीक इसी तरह से इईश्वरवादीलोगों का भी षड़यन्त्र हे । 
“अमुक महात्मा को इश्वर-द्शन हुआ था, असमुक ग्रहस्थ 
के साथ ईश्वर खेला था, मुझे दैश्वर ने ऐसा आभास दिया 
था |” आदि गपोड़े लगाकर आस्तिकलोग दूसरों से कहते 
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हैं, कि यदि इंश्वर-दर्शन करना है, तो तुम्र भी हमारी तरह 
हाथ में तैंबूय या करताल लेकर “जय दामोद्र जय घनश्यास, 
जानकीवल्लभ सीताराम” जपते रहो। नकटों की चालाकी 
से आस्तिकों की चाल्ाकी में फ़क़ इतना ही है, कि ये प्रत्यक्ष 
के बखेड़े में पड़कर अपनी पोज्ञ नहीं खुलवाते, वल्कि भविष्य 
का सबज्ञ बाग़ दिखलाकर फँसाये रहते हैं| 

हम यह कहते हैं, कि जो सत्य है, चह सदैव सत्य ही है। 
'पानी पीने से नास्तिक की प्यास बुभतो है, त्यों ही आस्तिक 
की भी। आग छूने से आस्तिक् और नासिक दोनों के हाथ 
जलेंगे। आग और पानी की ही तरह वायु आदि सा्वभीमिक- 
सत्य हैं। जब ये चीज़ें साबभोमिक-सत्य हैं और सबको 
ससानरूप से गुण-दोष पहुँचाती हैं, तो कोई कारण नहीं, कि 
इश्वर सावसीमिक-सत्य होकर सव ल्षोगों को दिखाई नदे। 
'हम यह नहीं चाहते, कि आख्तरिक्ों की ही तरह ईश्वर हम पर 
भी कृपा करे। लेकिन, वह हमें दिखाई भी न दे, यह ज़ल्स है। 
यदि, राजासाहब की हम पर कृपा होगी, तो बे हमें नाना-प्रकार 
की उपाधियों से विभूषित तथा धनोपहार देकर धनी बना हेंगे। 
यदि अकृपा होगी, तो जेलखाना तयार ही है। यदि, राज्ञा- 
साहब हे अपना मंत्री न बनावें, उपाधियाँ न दें, धन 
न दूं, तो न दे; लेकिन कम-से-हुम सड़क पर जा हुईं 
उनकी सवारी तो हमें दिखाई दे! राजासाहब के कर के 
'उम्यन्य से यह कहना, कि बिना संत्री या सुसाहिव की योग्यता 
'दा हुए किसी शख्स को राजा दिखाई ही नहीं देता, प्रत्यक्ष 
'पायलपन है। क्या राजा के दर्शन करते ही हस धनी हो- 
जाबेंगे ! कद्रापि नहीं। देख लेने से दरिद्ध नहीं कटेगा, वह तो 
उनकी छुपा से ही केगा। इसी तरह, इर्बर-दर्शन से हमारे 


इश्वर क्या है ? बे 


९ 
हल कोई न बा । जच यह सितिः 
दिखाई न दे । नहां आता, कि इंश्वर हमें. 
.. शान-चक्तुओं का जो पचड़ा गाया जाता है, वह दूसरों को" 
अपने का ढोंगमात्र है। आजतक, किसी शरीर-शासवेत्ता मे 
नहीं जताया, कि मनुष्य के भीतर कहीं दो नेत्र और होते हैं ।. 
अपना ढोंग फेलाने के लिये लोग श्ञान-चत्त की दुद्वाई देते हैं । 
भलुष्य को, इन्द्रियों की सहायता के बिना कोई ज्ञान होः 
ही नहीं सफता। जब, ईश्वर के सम्पन्ध में यह कहा जाता है, 
कि उसको जानने में इन्द्रियों की सहायता काम नहीं देती, तभी, 
यह बात समझ लेनी चाहिये, कि वहाँ सब पोल है। इन्द्रियों' 
की सहायता न लेने पर हम किसी चीज़ का ज्ञान प्राप्त ही 
नहीं कर सकते। ऐसी दशा में स्पष्ट है, कि दूसरों की देखा- 
देखी या दूसरों के बहकाने में फैंसकर इंश्वर का अस्तित्व मान; 
लेने के अतिरिक्त और कोई उपाय ही नहीं रद जाता । 
भारतवर्ष में, प्राचीनकाल के ग्नन्‍्धों में तो इंश्वर-दशन 
के बड़े-बड़े राग याये गये हैं, लेकिन इस बीसबीं-सदी में 
फिसी भले-आदसी को इंश्वर-दर्शन नहीं हुआ। हाँ, कल्याण” 
के संचालक श्री हमुसानप्रसादजी पोह्र को अवश्य ही 
चैजनाथधाम के तपोषन में ईश्वरल्लोक जाने और श्री जयदयाल 
थोयनका द्वारा .लगाये गये भोग का इंश्वरप्रदत्तप्रसाद पाने। 
का सोभाग्य आप्त हुआ था! हमारा विश्वास है, कि श्री० 
के देन 


हनुमानप्रसादंजी कभी हमें भी उस अक्तपत्सल-भु न 
करवाकर हमारा यह “अज्ञान दूर करंगे। श्री इनुमानप्रसादजी' 


के और भी कई साथियों या दोस्तों को ईश्वर. की सहायत्यः 
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प्राप्त हुई थी। किसी के घोड़े का रंग ईश्वर ने बदला, किसी 
को धन दिया, किसी का क़ज्ञ अदा किया, किसी के बदले 
नौकरी वजाई, किसी के जूते साफ़ किये--आदि। लेकिन आश्चय 
है, कि वह इंश्वर हमारी सेवा करना तो दूर रहा, कभी हमे 
दिखाई भी नहीं देता ! अत्यन्त-खेद है, कि श्री हनुसानप्र स्तादजी 
जैसे सभ्य और शिक्षित-आदमी, इस वीसवीं-सदी में भी 
अन्धश्रद्धा के कारण इस तरह की गण्पें उड़ाकर लोगों को 
अम-जाल में फँसाते हैं। उन्तके पत्र 'कल्याणः का कोई अछ्ू 
शायद ही ऐसा हो, जिसमें इंश्वर-दर्शान आदि के गपोड़े न 
भरे हों। वलिहारी है वह भक्त-मण्डली और उसके अनुयाई 
भक्तवुन्द | 
हम, संसार के सभी आस्तिकों को चैलेज्न करते हैं, कि 
यदि इंश्वर सत्य है, तो वह हमें भी दिखलाइये। यदि वह 
तुम्हें दी दिखाई देता हैं, तो हम डड्ढे की चोट पर यह कहेंगे, 
कि तुम्हारा कथन बिल्नक्ु॒ल्ष कूठ है, नकटों की-पी समात्-च्द्धि 
का उपायमात्र है। अस्तु । | 
_ जिस तरह से गवाँर-आदसी, अपने बच्चों फी तबियत 
में भूतअंत आदि के संस्कार जन्म ही से ढाल देते हैं और चे 
संस्कार इतने अगाढ़ होजाते हैं, कि उस चालक के बूढ़े हो जाने 
तक और कभी न देखने पर भी भूत का भय सदैव उसके द्लि 
पर सचार रहता है, ठीक उसी तरह से जो लोग पढ़े-लिखे हैं, 
था जो अपने-आपको आस्तिक मानते हैं, वे अपने बालकों के 
दिसाग में इश्वर का भूत घुसेड़ देते हैं। यह भूत, चालकों की 
सवियत में इस तरह घर कर जाता है, कि बढ़े-बढ़े विद्वान 
दोजाने पर तथा कभी इश्वर नामक किसी वस्तु को न 
देखकर भी उनकी तबियत में इंश्वर के प्रति अपार-श्रद्धा 
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रहती हैं! इस जन्म-संस्कार का ही यह दुष्परिणाम है, कि 
बड़े-बड़े तार्किक-आरयसमाजीलोग, साकार-निराकार के बखेंड़े 
में तो ज़रूर ही उल्के रहते हैं, लेकिन कभी यह नहीं सोचते, 
कि जिस इंश्वर के आकार का हम शाख्तार्थ कर रहे हैं, वह 
है भी, या नहीं? यदि, जरा-सा विचार किया जावे, तो 
अपने-आप मालूम होजावे, कि इंश्वर क्या चोज़ है ! 

हम ऊपर बत्तला चुके हैं, कि न तो इंश्वर दिखाई देता है, 
न हम उसकी शक्तियों या सदुगुणों का ही पता पाते हैं। 
हाँ, धर्मशास्रों के कथनावुसार वह ज़िद्दी, मूद और स्वेच्छा- 
चारी अवश्य द्वी साबित होता है। ऐसी दशा में, ईश्वर का 
अस्तित्व स्वीकार करना, भयह्वुर-भूल है। हमारा, पाठकों 
से अनुरोध है, कि वे अपने जन्म-संस्कारों को ताक़त पर 
रखकर एक बार बुद्धि के द्वारा इश्वर के सम्बन्ध में विचारें 
'तो, कि यदि इंश्वर दीखता नहीं है, तो उसकी शक्तियाँ या 
सद्गुण भी क्‍यों नहीं दिखाई देते ? जब, हमें वद किसी 
त्तरह नहीं दिखाई देता, तब और क्या प्रमाण चाहिये, कि 
चह नहीं है ? 

हम पुनः कहते हैं, कि ईश्वर की कल्पना अज्ञान के 
कारण हुईं है और यह केवल धोखा देनेचाला ढोंग है । 


आत्मा क्‍या है ? 


कहावत मशहूर है, कि--/एक मूठ सो भूठों को जन्म देती 
है ।” जब, ज्ञालबुभकड़ों ने इेश्वर की कल्पना करके उसे संसार 
में फैलाया, तव उनके शिष्यों ने उनसे पूछा, कि हमारे शरीर 
में वह कौन-सी चीज़ है, जिसके कारण हम जीवित हैं. और 
जिसके निकल जाने पर हमारी मृत्यु होजाती है। 

प्रश्न करनेवाले की जिज्ञासा तो अच्छी ही थी। लेकिन, 
अफसीस तो यह है, कि लालबुभक्इजी को शरीर-शाल 
का किचित्‌ भी ज्ञान न था। यह खिति होने: पर भी, हसारे 
पू्वकथनानुसार यदि वे अपने शिष्य की इस ज़वरदस्त- 
शह्ठा का कोई स्रास उत्तर. न देते; तो लोगों की उन पर से 
श्रद्धा जाती थी। जानते तो वे खुद भी नथे, लेकिन उत्तर 
झआवश्य ही देना था। इसलिये उन्होंने चाल्ाकी से ऐसा उत्तर 
दिया, कि शिष्य को संतोष. भी होजाय ओर उत्तर को 
साबित करने की भी ज़रूरत म-पड़े। उन्होंने कहा--/हमारें , 
शरीर में आत्मा' है, जिसके कारण हम जीवित हैं। हम, 
“आत्म! यानी छोटे-इेश्वर हैं ओर परम+आत्मा> परमात्मा 
बड़ा-इंश्वर है। परसात्मा को तरह आत्मा भी ज्ञान-च्षु से 
ही दीख पड़ता हँ। इंद्रियों की सहांयता से वह नहीं जाना 
जासकता ।' ६ है 

आओ के सस्वन्ध मं एक भूठी-कऋल्पना करते के कारण, 
उन्हें यह तथा ऐसी ही ओर भी सेकड़ों ऊटपतोग-कल्पनाएँ 
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करनी पड़ी । यदि, वे प्रारम्भिक-गपोड़ा न लगाते, तो उन्हें 
अपना छज्ञान छिपाने के लिये ये सब क्रिज्ल-कल्पनाएँ कसी 
न करनी पड़तीं। अन्धश्रद्धा ने, उन लोगों की भूठी-बातों पर 
विश्वास करवाकर हमारे भोले-भाले पूर्वजों को उस गर्त में 
ढकेल दिया, जहाँ से आजतक हमलोग नहीं निकन्न पाये 
ओर न शीघ्र ही सबके निकल आते की आशा ही है । खेद । 

हम, ऊपर कह चुके हैं, कि उन ख्यातिश्राप्त और सर्वक्ष 
समझे जानेवाले लोगों ने, अपना अज्ञान छिपाने के लिये 
आत्मा की कल्पना करके उसे ऐसी चीज़ बताया था, जो' 
इन्द्रियों की सहायता से न जानी जासके । थहाँ, यह ध्यान रखने 
की आवश्यकता है, कि जितनी भी चीज़ें अस्तित्वहीन हैं, उन सबके 
विषय में यही बात कही गई है, कि वे तो इन्द्रियों की सहायता 
से जानी ही नहीं जासकतीं, या अप्रत्यक्ष हैं। ईश्वर, भूत-प्रेत, 
खर्ग-नक, पुनजन्म, देवी-देववा आदि सभी ऐसी चीज़ें हैं, जो कभी 
साधारण-सनुष्य को तो दीख ही नहीं सकतीं। उनके विषय में 
आँखें बन्द करके लोग इस आशा पर विश्वास कर लेते हैं, कि 
भविष्य में हमें उनका ज्ञान अपने-आप होजावेगा । जनता यह 
नहीं सोचती, कि जब हमें आज कोई वस्तु दिखाई ही नहीं देती, 
तब उसके अस्तित्व पर विश्वास केसे करें तथा केसे हसें 
भविष्य में उसका सम्यक्‌-ज्ञान होजावेगा | अस्तु । 

जब, आत्मा का अस्तित्व, अगाढ़-श्रद्धा यानी अन्धविश्वास के 
बिना जाना ही नहीं जासकता, तब यह तो सभी बुद्धिमान सोच 
सकते हैं, कि वह कोई वस्तु है ही नहीं। जो वस्तु है, उसकी जान- 
कारी सबलोगों को होनी चाहिये, फिर भले ही उसका सस्यक्‌- 
ज्ञान केवल आत्मार्थियों की ही हो। यह तो वे वल बहकाने को 
ढोंग है, कि श्रद्धालुओं को ही आत्मा के दर्शन होते हैं। 


डे 
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आजतक, बढ़े-बढ़े शरीर-शाख्वेत्ता होचुके हैं, डाक्टरी- 
विद्या उन्नति के उच्च-शिखर पर पहुँच चुकी है, मनुष्य के 
शरीर के छोटे-से-छोटे तन्तुओं का भी वैज्ञानिक-अन्वेषण 
होचुका है, लेकिन किसी भी शरीर-विशेषज्ञ ने आजतक 
यह नहीं कह्या, कि शरीर में आत्मा भी कोई चीज़ है । 

छोटी-से-छोटी चीज़ों को देखने के लिये सूत्मदशेक- 
यन्‍्त्रों का आविष्कार हुआ है, जिनके सहारे पानी की एक 
वँद में कीड़ों का समूह देखा जासकता है, रक्त में कीटागु 
देखे जासकते हैं | दूर की वस्तुओं को देखने के लिये बड़े- 
बड़े दूरबीन बने है, जिनसे कोसों की चीज़ पास ही दीखने 
लगती है | ऐसे-ऐसे यन्‍्त्रों के वन जाने पर भी किसी वेज्।निक 
ने नहीं कहा, कि हसने अपने यन्त्र से कभी आत्मा नामक 
वस्तु को देखा है। 

कसाइयों ने, अपनी छुरो से द॒जारों-जीबों को काट डाला, 
फ़ोजी अफ़सरों ने अपने हथियारों के सहारे हज़ारों-सैनिकों 
की सारा और मरवा डाला, डाक्टरों और नर्सों' तथा सेवा- 
भाषी-सज्वनों ने हज़ारों-आदमियों को अपने सामने मरते 
देखा, शिकारियों ने हज़ारों-पक्षी तथा हरिण सारे, लेकिन 
आजतक कोई यह नहीं कह सका, 


कि हसने आत्मा को 
जाते देखा है। 
आत्मा का लक्षण वतलाते हुए गीताकार कहते हैं... 
नेन डिन्दुन्ति शल्धाणि, मेने दहति प्रावक्ध! | 
न चने क्झेद्यन्त्यापो, न शोषयति मारुतः ॥ 


_ अथरत्-वह आत्मा शल्र से का नहीं जासकता, अग्नि 
भें जलता नहीं, न पानी में भीगता है, न हवा में सूखता है | 
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हमारी दृष्टि से भी गीताकार का कथन सच ही है। सच- 
सुच जब आत्मा एक कल्पनामात्र है, तव कौन उसे काट सकता 
है, कीन जला सकता है, कौन भिगो या सुखा सकता है ये 
सारे काये तो उस वस्तु के साथ होसकते हैं, जिसका कोड 
अस्तित्व 'हो। जो चीज़ महज़ खयाली-पुल्नाव है, उप्तका 
कोई क्या विगाड़े ? लेकिन नहीं, गीताकार का उद्देश्य तो उस 
पिछली गप्प को, कि आत्मा है, पुष्ट करना है। अब हम 
आगे वतलावँंगे, कि किस तरह आत्मा के दो-डुकड़े द्ोजाते हैं। 

सभी आस्तिक मानते हैं, कि एक मनुष्य के शरीर में एक 
ही आत्मा रहता है और उस आत्मा के निक्रल जाते ही शरीर 
मर जाता है। वह आत्मा, शरीर के किस भाग में रहता है, 
इसका तो आजतक किसी ने उत्तर ही नहीं दिया। खैर, 
किसी अंग में रहता ही होगा, हमें इससे कोई मतलब नहीं । 
हम तो आत्मा के डुकड़े देखना चाहते हें । 

एक मनुष्य को यदि कमर से काटकर दो-डुकढ़े कर 
दिया जावे, तो ऊपरवाला हिस्सा अलग तड़फड़ाने लगेगा 
और नीचेवाला अलग। आत्मा के बिना तो शरीर में जीवन 
रहता नहीं, ऐसी दशा में आस्तिकों को मानना पड़ेगा, कि 
दोनों-ढुकड़ों में आत्मा है, तभी तो वे तड़फड़ाते हैं। अब, 
था तो एक नया-गपोड़ा और लगावें, कि दूसरे-भाग में एक 
'जया-आत्मा फ़ौरन घुस गया, या चुपचाप यह स्वीकार कर लें, कि 
आत्मा कोई वस्तु नहीं है । यदि दोनों-डुकड़ों में आत्मा मानते हैं, 
तब तो तलवार से कटकर दो भागों में विभक्त होजाने के कारण 
गीताकार का आत्मा सम्बन्धी कथन झूठ होजाता है और 
यदि आत्मा का अस्तित्व अस्वीकृत कर देते हैं, तो भी। दो में 
'से एक के मंजूर करते ह्वी गीताकार की पोल्न खुल जाती है । 
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शरीर में, आत्मा कहाँ से आता है, क्‍यों आता है, किस 
ख्िति में रहता और किस दशा में भाग जाता है, आदि प्रश्ञों 
का कोई सन्तोषजनक-उत्तर--अधाधुन्ध कितावी-गपोड़ों के 
सिवा--आजतक मिल ही नहीं सकता है। इन सब गहन-प्रश्नों 
की छानवीन में पाठकों को न उतारकर, हम सीधे-सादे प्रथों 
के द्वारा ही यह सिद्ध करने का प्रयत्न करेंगे, कि वास्तव में 
आत्मा भी ईश्वर की ही भाँति एक गपोड़ा है। 

गांताकार के कथनानुसार, थोड़ी देर के लिये हम शरीर 
में आत्मा की स्थिति और उसी के दारा जीवन का रहना मान 
लेते हैं। चह मानकर अब हम देखते हू, कि वास्तव में आत्मा, 
अग्नि, पानी, हवा आदि के वश है या नहीं ।| 

एक भल-चंगे आदी के जिस्स भें यदि हम बिजली का 
तेज-करेण्टवाला तार छुआ दें, तों एक च्ण में ही आत्मा 
उस शरीर वो छोड़ भागता है। हम पूछते हैं, कि जब शरीर 
के होते हुए भी आत्मा भाग गया, तो क्या आत्मा इतना कमज़ोर 
है, कि वह विजली के धक्के स भागता है 

एक सनुप्य के शरीर में, हम आवश्यकता से अधिक ठरडक 
इंजेक्शन के द्वारा पहुँचा देते हैं। थोड़ी ही देर में आत्मा ग़ायव 
होजाता है। तो क्‍या आत्मा सर्दी से डरकर भागता हैं ! 

किसी मनुष्य के शरीर में हम आवश्यकता से अधिक 
गर्मी पहुँचा दते हैं। क्षण भर में ही निनं दृहति पावक: बाला 
आत्मा गर्मी से घवराकर चम्पत होजाता है। तो क्‍या गीता- 
कार का कथन सिश्या है ? 

आस्तिकों का कथन है, कि इन्द्रियों के द्यरा आत्मा ही 
काम करता है, इन्द्रियाँ उसकी सहायता के विना कुछ भी नहीं 
कर पार्तों। ठोक | अब हस पूछते हैं, कि यदि किसी आदी: 
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को उसकी शक्ति से अधिक भाँग पिला दी जावे, तो वह चिज्लाने- 
चकने लगेगा था नहीं ९ यदि हाँ, तो मानना पड़ेगा, कि उसका 
दिसारा ठीक फास नहीं करता | दिमारा खय॑ छुछ नहीं करता, 
चह तो आत्मा का साधन है । जिह्ा छुछ नहीं बोलती, वह 
भी आत्मा की साधन है | तो फिर मानना होगा, कि दो तोले 
भाँग से आत्मा पागल होडठा। यदि यह कहो, कि यह तो 
दिमाग़ का दोप है, तो बह पक्त स्वयमेव खण्डन होजाता है, 
कि दिमाऱा आत्मा का साधन है। फिर तो विचार-शक्ति, 
आत्मा के अधीन नहीं, बल्कि मस्तिष्क के अधीन साननी 
होगी । इन्द्रियों का स्वामी आत्मा को न सिद्ध कर सकने पर, 
आत्मा की सिद्धि के लिये कोई छोटा भी प्रभाण शायद्‌ मुश्किल 
होपड़े । भाँगवाले की ही तरह पागल को भी समसाना चाहिये। 
क्‍या पागल का आत्मा कुछ ख़राब होजाता है ? 

क्लोरोफार्म से बेहोश व्यक्ति का आत्मा कहाँ चला जाता 
है, जब कि पेट चीर डालने पर भी आत्मा को उसका पता 
नहीं लगता ? क्‍या तीन माशे क्लोरोकार्म से आत्मा बेहोश 
होजाता है ? या शरीर से उसका सम्बन्ध छूट जाता है ! 

उपरोक्त बातों से सिद्ध है, कि वास्तव में शरीर में तत्वों 
की ही प्रधानता है, आत्मा नामक फोई चीज है ही नहीं। 
जबतक तत्वों का मिश्रण ठीक है, तबतक शरीर में प्राण- 
शक्ति रहती है। ज्योंद्दी कोई तत्व घटा-बढ़ा, त्योंढ्ी वह आख- 
शक्ति नष्ट होजाती है। इसी का नाम सत्यु है। इस सरत्त- 
बात को न समफकर, लालबुमकड़ों ने यह सशहूर कर दिया, 
कि आत्मा? ही शरीर का श्राण है, उसका निकल जाना 
सृत्यु है। तिस पर सजा यह, कि आगेवाले सभी विचारकों 
तथा ग्रन्थ-लेखकों ने या तो आत्मा को खीकार करके अपना 
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राग गाया है, या आत्मा की तारीफ में | यदि किसी ने इस 
विषय का सच्चा-अन्वेषण किया भी, तो ढोंगियों के कुण्ड दे 
उसका सज़ाक छढ़ा दिया । हि 
वास्तव में, आत्मा है ही नहीं। उसका अस्तित्व सिद्ध करने 
के लिये, धर्म-पन्थों के भूठ-गपोड़ों के सिवा कोई असाण ही 
नहीं मिलता | ऐसी दशा सें, कोन बुद्धिमान-मनुष्य यह कहने 
की भूल कर सकता है, कि आत्मा भी कोई चीज है ? _चढि, 
जन्म-संस्कारों के कारण कोई कहे, कि आत्मा है, तो हमः 
उसे चेलेज् करते हैं, कि वह आत्मा का अस्तित्व सिद्ध करे | ह 
यहाँ, कोई यह शट्ला कर सकता है, कि जब तत्वों के 
सिश्रण से ही शरीर की स्थिति है, तो फिर मनुष्य मरने क्यों 
पाता है, डाक्‍्टरलोग इसे बचा क्यों नहीं लेते ? हम मानते हैं, 
कि यदि कोई डाक्टर वास्तविक-रोग को जान सक्के और यह 
भी जानता हो, कि किन तत्तों के पहुँचा देने से रोगी न मरेया, 
तो वह डाक्टर रोगी को बचा सकता है। यही नहीं, शरीर के 
तत्वों की जो खोज वैज्ञानिकलोग कर रहे हैं, उसमें किसी 
दिन निश्चय ही ऐसी सफलता श्राप्त होजाबेगी, कि लाश में 
न्यून-तत्वों का इंजेक्शन करके मुर्दा को भी जिल्ञाया जा- 
सकगा। यूरोप के एक डाक्टर ने, एक भरेहुए-छुत्ते के शरीर 
में इंजेक्शन करके, उसके दिल की घड़कन २४ घस्टें तक जारी 
र्क्खी थी | आज, यदि इतनी उन्नति हुईं है, तो कल यह भी 


हांगी, कि ओपधियों के द्ावरा मुर्दे जिल्ला दिये जावेंगे और तब 
संसार को य| 
० 


...। यह वात सस्यकृभ्रकारेण ज्ञात होजाबेगी, कि हजारों- 
वा से, आत्मा सम्बन्धी ज्ञिस चक्कर में हम फँसे थे, वह मूठ 
हैं, शरीर की स्थिति तो तत्वों के समुचित-मिश्रण पर आश्रित 
है। यदि, सिश्रण पर आधरित न होती, तो अधिक गर्मी पाने 


आत्मा क्‍या है ? घुछ 


पर आत्मा भाग क्‍यों जाता ९ हमारे मताुसार, गर्मी अधिक 
पहुंचने पर तत्वों की समानता बिगड़ गई ओर गर्मी ने शेष 
तत्वों फो दबा लिया। इस तरह मिश्रण बिगड़ा और आख- 
शक्ति न2 होगई। अब कोई आत्मार्थी बतलावे, कि किस 
कारण आत्मा गर्मी पाकर या सर्दी से घवराकर भाग जाता है | 

आत्मा फी कल्पना मिथ्या है, इसका सबसे बड़ा असाण 
यह है, कि प्रत्येक धर्म ने अपने ढत्ल पर उसका सरूप और 
स्थिति बतलाईं है। यदि आत्मा सत्य होता, तो सारे संसार में 
उसकी अनुभूति समान ही होती | अग्नि सत्य है, अतः संसार 
के सभी मनुष्य उसे जलानेवाला और उसके सच्चे-स्वरूप में 
मानते हैं। अग्नि की ही तरह हवा, पानी, सूर्य आदि को भी 
लोगों ने एक ही दृष्टि से देखा है। ऐसी स्थिति में, हम इसके 
लिये फोई कारण नहीं देखते, कि क्‍यों सारे संसार ने आत्मा 
को समानरूप से अनुभव नहीं किया। वास्तव में, आत्मा एक 
गपोड़ा है। उसका अस्तित्व तो था नहीं, जिसकी समभ में 
जो भी आया, उसने अपने अन्दाज़ से आत्मा का वही सरूप 
अपने चेल्ों को बतला दिया। 

वेदान्ती कहते हैं, आत्मा और परमात्मा एक ही हैं, 
उनमें घटाकाश और दृदहदाकाश का-सा भेद है। प्राणी के 
मरते ही आत्मा अनन्तन्नद्म में विल्ीनग होजाता है। कोई 
कद्दता है, सब आरणियों के आत्मा पए्थक्‌.-एथक्‌ हैं। मुसलमानों का 
आत्मा 'एक ही वार जन्म धारण करता और फिर क्यामत 
के दिन के इन्तिज़ार में क्न्न में पड़ा रहता है। इसाइयों का 
आत्मा मनुष्यों के अतिरिक्त पशुओं में होता ही नहीं। जैनियों 
का आत्मा ऐसी चीज़ है, जिसमें पाप-पुणय के परमार चिपके 
रहते हैं और बिना ईश्वर का अस्तित्व रवीकार किये वह 
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आत्मा, अपने-आप स्वर्ग-नके और विभिन्न-योनियों फो 
जाता रहता है। हसने तो आत्मा को देखा नहीं, इसलिये 
उसके विषय में कुछ नहीं जानते, लेकिन शायद जेनियों के 
प्रय्येक आत्मा के साथ एक-एक लिफ्ट लगा रहता है, जो 
उन्‍हें उपर-मीचे चढ़ाता-उतारता रहता है। कैसी गप्प है । 

इस तरह से, सबने अपने-अपने इंश्वर की तरह अपे- 
अपने आत्सा की अयती-अपनो रुचि के अनुकूल कल्पना कर 
डाली है। आत्मा के लिये कोई सवृत्त तो है ही नहीं, कि कुछ 
सावित किया जासके, इसलिये जिसके जी में जो आया, उसने 
बही गपोड़ जमा दिया। “अद्भा” को सवृत की ज़रूरत 
नहीं होती, वह तो अन्धविश्वास का परयोयवाची-शब्द बन 
गया है। लालबुभकड़ें ने कहा और भक्तज्ञोगों ने इस वात 
को मान लिया, कि आत्मा है। 

प्रसाण के अभ्नात्र में यह सिद्ध है, कि वास्तव में आत्मा 
कोई चीज़ है ही नहीं। हम ऊपर बतल्ञा चुके हैं, कि तत्वों के 
समुचित-मिश्रण से प्राशशक्ति उत्न्न होती है, जिससे शरीर 
जोबित रहता है ओर मिश्रण विगढ़ते ही प्राशशक्ति नष्ट 
होकर मृत्यु होजाती है। 

हमारा, पाठकों से विनम्न-अनुरोध है, कि वे लालबुभकड़ों 
की वातों पर विश्वास कर लेने की आदत छोड़कर बुद्धि से 
आत्मा के सम्बन्ध में विचार करें। उस ससय उन्हें मालूम 
दोजावेंगा, कि इश्वर की ही तरह आत्मा भी चस्डूखाने की 
गए है। वास्तव में, वह एक खाल्ली-दिसाग़ को कल्पना है 
ओर कुछ नहीं। .- 


पुनर्जन्य क्या है ! 


जब, अद्देय, अभेय और पद्म आत्मा की कल्पना 
लालबुभफड़ों ने की, तथ यह प्रश्न पढ़ा हुआ, कि सृत्यु के 
पश्चात यह आत्मा फह्ाँ जाता है! यह प्रश्न भी अत्यन्त 
टेंढा था। लालबुभफाइ लोग इस प्रश्न का क्या उत्तर देते ! लेकिन, 
अपने नियम के अनुसार यदि वे कुछ उत्तर न देते, वो भक्तों 
की श्रद्धा जाती थी। इसलिये उन्होंने चटपट कह दिया, कि 
यह आत्मा मृत्यु के पश्चात्‌ दूसरा-जन्म ग्रहण करता है। 

मृत्यु से पूष और मृत्यु के पश्चात्‌ की स्थिति के सम्बन्ध 
में, फोई विज्ञान कुछ भी नहीं जानता । लेकिन लालबुभकड़जी 
तो सब कुछ जानते हैं न, इसलिये संसार के सारे विज्ञान से 
आगे बढ़कर उन्होंने पुनर्जन्‍्म का फतवा दे दिया और अन्ध- 
श्रद्धालु-भक्तों में आँख बन्द फरके उसे मान भी लिया। 
किसी भले-आदमी ने यह न पूछा, कि आख़िर इसके लिये 
सबूत क्या है) जब आत्मा का ही अस्तित्व नहीं है, तब 


क्या पुनर्जन्म के राग अलापना, घाँक के लड़के की शादी 


करने से कम भ्रूठ 

पुनजन्म के पे में, जो बे-सिर-पैर की युक्तियाँ 
दी जाती हैं, उनका खण्डन करने से पूबे हम, उन लाल- 
बुभक्कड़ों के प्रतिनिधि तथा उनके मत को शब्दजाल बनाकर 
पुष्ट करनेवाले गीताकार के कथन की संत्रिप्त-जाचि करेंगे। 
आत्मा के सम्बन्ध में, गीता एक प्रामाणिक-अन्थ सान्ा जाता 
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है। लेकिन, उसमें भी आत्मा का अस्तित्व रवीकार करके 
केवल उसके गुणों का चर्णन ओर पुनर्जन्म का पचड़ा गाया 
है। लोगों को धोखा देने के लिये, गीताकार ने देखिये तो 
कितने सुन्द्र-शब्द्ों में पुनजेन्म का वर्णन किया है-- 
वासांसि जी्णानि यथा विहाय, 
नवानि गृह्नाति नरोअराणि। 
तथा शरीराणि विहाय जीर्णा- 
स्यन्यानि संयाति नवानि देही ॥ 
( आ० २ रहो० २२ ) 
अर्थात-जिस तरह से मनुष्य पुराने-बर्खों को छोड़कर 
नये-वल्न धारण करता है, उसी प्रकार से यह आत्मा 
जीण-रारीर को छोड़कर दूसरी और नई-देह धारण 
करता है । 


कैसा सुन्दर-चकमा है १ पुराने-कपड़े छोड़ो या शरीर , 
छोड़ो, दोनों समान ही हैं। कोई पूछे, कि जब आत्मा सया- 
शरीर धारण करने को पुराना-शरीर छोड़ता है, तव वह 
सु से ऐसा घबराता क्‍यों है, कि कोई भी जीव सरना तो 
चाहता ही नहीं । यही नहीं, बालकों और युवकों के शरीर को 
यह आत्मा, हाटफेल होते समय क्यों छोड़ भागता है ? क्या 
उनके शरीर जीसा होजाते हैं ? कदापि नहीं। इसके अतिरिक्त, 
गीताकार के इस गपोड़े को सिद्ध करने के लिये, कि इस 
शरीर की मृत्यु के . प्सय, आत्मा नामक कोई चीज उससे 
निकलकर किसी दूसरे शरीर में प्रवेश करता है, क्या प्रमाण 


है! बिना किसी प्रसाण के हम उनकी इस बात को सत्य 
क्‍यों मान लें ९ 


पुन्जन्म क्या है ९ ५९ 


गीताकार, वारतव में अव्वल-दर्ज का चण्ट था। उस 
बहादुर ने खूब चालाकी से दूसरी जगह कह दिया है, कि-- 
अथ चेन॑ नित्यज्ञातं नित्यं वा मन्यसे सतस्‌ । 
तथापि त्वं महावराहों नेने शोचितुप्रहसि ॥ 
( आ० २ गहो० २६ ) 
अर्थात--है अजन ! यदि तू इस आत्मा को नित्य जन्मने 
ओर मरनेवाला माने, तो भी तुझे इसके लिये शोक न 
करना चाहिए | 
मतलब यह, कि यदि तुम्हें आत्मा के उत वर्णन पर श्रद्धा 
नहीं है, तो भी फाम चला लो। यदि, आत्मा के नित्य तथा 
पुनजन्म का कोई निश्चित-प्रसाण होता, तो क्या गीताकार इस 
तरह लापरबाही के साथ ऐसा कह सकते थे ! पहले तो आत्मा 
के खूब गीत गाये, लेकिन फिर यह सोचकर, कि शायद इसे 
इस कथा पर विश्वास न हो, यह भी कह दिया, कि “आत्मा 
का जन्म-मरण सानो तो भी'““आदि।” प्रमाण होने पर 
तो ज्ञोर दकर कहा जाता, कि आत्मा हैं ओर उसका पुनजेन्म 


होता हे ४ ७३ ० ९ भ्ृत्यु 
ओर भी तमाशा देखिये | जीवों के जन्म से पूव और मृत 
के बाद की दशा के सम्बन्ध में गीताकार केसी बढ़िया पतरे- 
बाजी से असली-बात को उेज्ञापूर्वक मंजूर करते है-- 
अव्यक्तादीनि भूतानि व्यक्तमध्यानि भारत | 


अ्‌ठ निधनान्येध तत्र का परिदेवना ॥| 
अवग्यक्त निधनानय आर कर रेल 
के जन्म से पूर्व भौर झत्यु के 


अर्थात--है अजन ! जीवों 
ष् नी जानी नहीं जाती। केवल 


बाद की अवस्था अव्यक्त है थ 
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जन्म के वाद और मृत्यु से पूत्र की ही दशा जानी जाती हे । 
इसमें चिन्ता का क्या कारण है? ५ और 

ठीक तो है, हम भी तो यही कहते हैं, कि जन्म से पूर्व और 
मृत्यु के वाद जीव के अस्तित्व का कोई प्रमाण नहीं है और यहो 
बात गीताकार भी कहते हैं, कि वे दोनों स्थितियाँ जानी नहीं 
लातीं। असत्न वाद गीताकार ने भी मंजूर कर ली है, लेकिन 
अपने भक्तों को चक्कर में डालते हुए | कोई पूछे, कि हे महाराज ! 
जब जन्म से पूर्व और मृत्यु के बाद की स्िति आपके शब्दों 
में भी अव्यक्त है, तव उस पर विश्वास करने का साधन क्या 
है ९ तो शायद्‌ गीताकार यही कह सकेंगे, कि चूँकि हस कहते 
हैं, कि पुनजन्म होता है, इसलिये बह होता है। जो लोग, 
आँखें वन्‍्द्‌ करके ऐसी वातें मान सकते हैं, वे मानें ; किन्तु कोई 
भी विचारशील्-मनुष्य, गोताकार की पुनजेन्स सम्बन्धी गप्पों 
को, प्रमाण के अभाव में कभी खीकार ही नहीं कर सकता | 
अस्तु । 

गीताकार की ही भाँति, अन्य सभी पुन्जन्सवांदी-घ्स- 
शात्यों ने, पुनजेन्म का पचड़ा गाया है, किन्तु क्विसी ने भी यह 
प्रमाणित नहीं कर पाया, कि पुनजन्म होता है। सभी पुनर्जन्म 
के ढंग गाते हैं, सबूत की तरफ़ किसी ने ध्यान भी नहीं दिया। 
सेल्रा मीताक्वार ने इस बात को खीकार तो कर लिया है, कि 
सृत्यु के वाद की स्थिति अव्यक्त है। लेकिन अन्यान्य शास्रक्वार 
तो केवल अपने जोर के वल्न पर उसे दूसरों से खीऋर करवाने 
का प्रयन्न करते हैं। यदि, आज वे होते, तो शायद्‌ डण्डे के वत्न 
पर भी लोगों से पुनजन्स खी झार करवाते | 

संसार में, शायर्‌ एक सुसलमानी-धर्म हो ऐसा है, जो 
युनजन्स को नहीं मानता । लेकिन, वह एक ऐसा गपोड़ा बताता 
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है, जो पुनर्जन्मवादियों से भी एक कदम आगे बढ़ जाता है । 
इस्लाम फद्दता है, कि सब रूदें अन्नाहताला के हुक्म से करया- 
भत तक के लिये क्त्र में पढ़ी रहेंगी। जब उनसे कोई थह 
पूछता है, कि आख़िर अल्लाह का ऐसा हुक्म क्यों है ? तो वे 
बेचारे आँख बन्द करझे यही कह देते हैं, कि “अल्लाह की 
मर्जी | वह खालिक है, मालिक है, उसके जी में जो जाता है, 
सो करता है। किसी को उसके कास में ऐच निकालने का क्‍या 
हक़ हासिल है ?” 

ससलमानों के नजदीक तो शह्ढा करना या किसी खुदाई- 
हुक्म वा कारण पूछना कुफ्र का लक्षण है। ऐसी दशा में, वे 
बेचारे इस अधाधुन्ध-खुदाई के विषय में क्या बतला सकते 
हैं, जब खुद उन्होंने ही नहीं जाना है खैर । 

अब, हस पुनजन्मवादियों से यहू पूछते हैं, कि यदि 
वास्तव में पुनजन्म कोई वस्तु है, तो आत्मा तथा पुनर्जन्म के 
विपय सें क्‍या प्रमाण हैं और वे प्रमाण आजतक संसार के 
सामने क्‍यों नहीं लाये गये! किसी भो धर्म्न्थ ने उनका 
विवेचन क्यों नहीं क्रिया ! 

पुनजन्मवादियों की ओर से एक यह शझ्झा की जाती है, 
कि यदि युनजेन्म नहीं होता, तो एक व्यक्ति के धनी और 
सुखी तथा दूसरे के निर्धन द्ोने का क्‍या कारण है! इसके 
उत्तर में हम यह बात कहेंगे, कि धनी या निर्धेभ होना 
पुनजन्स का कारण नहीं है। इसका कारण हमारी आर्थिक- 
व्यवस्था है, जिसक्रे बल पर कोई व्यक्ति धनी होजाता है 
और शेप लाखों-मनुष्य भूखों मरते हैं। जो जितना भी 
चालाक तथा उुस्साहसी है, वह अलुकूल-परिस्थिति पाने पर 
उतना दी अधिक घन अपने कब्जे में कर लेगा। अमेरिका 
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ने अपार धम-माज्ञ इकट्ठा कर रक्खा है, भारतीय भूखों मर 
रहे हैं। तो क्या सभी पुण्यात्मा अमेरिका में और सभी पापी 
भारत में पैदा होते है? कद्ापि नहीं। असेरिकन चालाक, 
'परिश्रसी और साहसी हैं, हमलोगों में उन गुणों की कमी 
है। दूसरे, हमारी आर्थिक-व्यवस्था भी ऐसी 200 है, 
कि वह दूसरों को लाम पहुँचाती है, हमें नहीं।आर्थिक- 
उय्रवस्था ठोक होजाने पर सम्पत्ति का समान-चेंटवार होगा 
ओर तब एक के धनी और लाखों के दीन होने की नौवत 
न आयेगी । रूस की आर्थिक-ज्यवस्था इसका प्रमाण है । 
उपरोक्त विवेचन से सिद्ध है, कि एक मलुष्य के सुल्ी 
और दूसरे के दुःखी होने का कारण आर्थिक-हुव्य॑बस्था है, 
पुनजेन्‍्स कदापि नहीं। यदि पुनजन्म के कारण कोई सलुष्य 
धनी अथवा ग़रीब होता, तो ज्ह जीवनभर उसी स्थिति में 
रहता। यह न होने पाता, कि एक ग़रीव सौक़ा पाकर करोड्डपति 
र एक करोड़पति जरा-सी प्रतिकृूत्र-स्थिति आते हो कंगाल 
या द्वालिया होजाता । 
दूसरी शह्का, जो पुनजन्मवादियों की ओर से की जाती 
है, वह यह है, कि यदि पुनजेन्म नहीं होता, तो क्या कारण है, 
क्किएक मनुष्य जन्म से ही बीसार पेंदा होता है या अपने 
जीवन में अधिकतर बीसार रहता है और दूसरा मनुष्य 
'खूब-तन्दुरुस्त होता है ९ 
इसके उत्तर में भी हम यही कहेंगे, कि यह पुनजन्म का 
कारण नहीं है। शरीर-शाखवेत्ताओं का कथन है, कि शरीर 
हे पिता के चौथे ओर माता के रज्म के आधार पर 
उत्पन्न होगा। इसके बाद, वालक 
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माता-पिता की असावधानी के कारण तथा वयस्क अपनी 
असावधानी के कारण बीसार होते एवं दुःख पति हैं। 
अयुक्त आहार विहार करनेवाले सज्जन यदि बीमार हों, 
सो इससे पुनर्जन्म कहाँ सिद्ध होता है। एक दिन शक्ति से 
अधिक भोजन कीजिये, दूसरे दिन अजीण अपने-आप 
होजाबेगा | सारांश यह, कि जिनके रहन-सहन का ढंग 
अनियमित है, वे ही बीमार रहते है, नियमित-जीवनवाले से 
बीमारी दूर रहती है। 

ठीक इसी तरह से अन्यान्य बातों के विषय में भी समभना 
चाहिये। यह ध्यान रखने की खास तौर पर ज़रूरत है, कि 
सफलता या असफलता पूर्वजन्स के कारण नहीं, बल्कि पात्र 
की योग्यता तथा परिस्थिति की अलुकूलता-प्रतिकूलता पर 
निर्भर है। अस्तु | 

पुनर्जन्म के सम्बन्ध में, कही-कहीं चण्डूखाने की-सी ये 
गप्पें भी सुनी जाती हैं, कि अमुक बनिया अगुक त्ाझा: 
यहाँ पैदा हुआ है. और अपने पृ्वजन्स की कथा बतताता है । 
अमुक कलवार का लड़का कहता है, कि मैं पूर्वजन्म में अमुक 
लाई था--आदि। एक बार तो किसी समाचारतत्र के संवाद- 
दाता ने अपने पत्र को लिखा था, कि असुक जगह एक लड़के 
ने अपने पूर्व जन्म की कथा एक डिप्टी-कलेक्टर से कही और 
डिप्टी साहब ने उसकी बात पर विश्वास भी कर लिया । यदि 
यह समाचार सत्य हो, तो सबसे अधिक द्या के पात्र वे 
डिप्टी-कलक्टर ही हैं, जो एक विद्वान होकर भी ऐसे मासे में 
फँस गये। सम्भव है, कोई बेचारे बूढ़ें-दढे रहे हों, पुराने आदसी 
ओले होते हैं। 


हम पूछते हैं, कि यदि इस तरदे किसी को पिंछले-जीचन 
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की वात याद्‌ रह सकती है, तो कया कारण है, कि भारत के 
शेष तेतीस-करोड़ मनुष्यों को वह याद नहीं रही ) जो सत्य 
है, वह तो सबक लिये समानरूप से सत्य ही होना चाहिये। 
क्या ऐसे छोकरों में ही वह शक्ति थी ? ओर बड़े-बढ़े प्रतिभा- 
शाल्ली-बालक पेदा हुए, किन्तु किसी ने भी आज तक ऐसा 
किस्सा क्‍यों नहीं कहा 

कुछ दिन पूबे, देहात में हमने एक यह गपोड़ा उड़ते सुना 
था, कि अम्ुक जगह एक गाय के लड़की पेदा हुई है ओर वह 
कहती है, कि चारह-वर्ष तक, पानी की एक भी बूँद न पड़ने 
दूँगी। बेचारे भोले-भाले देहाती, इस गप्प पर विश्वास करके 
घबराते थे। इस गप्प में तथ्य क्‍या था, यह तो सभी 
जानते हैं। 

यदि, लोग ऐसी बातों पर विश्वास कर सक्तत्त हैं, तो क्या 
पिछले-जन्म की कथा ऋकहनेवाले लड़के की कल्पित-चात पर 
विश्वास नहीं कर सकते, जब कि पुनजन्स का पचड़ा उनके 
सामने सोजूद हो है! किसी दोस्त ने कूठमूठ उड़ा दी और 
सबने उसे सान लिया, अखबारों में भी छपवा दिया। फिर 
भले ही किसी चण्ट ले, किसी उद्देश्य-विशेष से उस लड़के को 
यह सारा किस्सा सिखा दिया हो | 

पाठकों से हसारा अनुरोध है, कि वे ऐसी भूठो-वातों पर 
कदापि विश्वास न करें। आज-कल, दस-बीस वर्ष पूर्व खोये 
हुए लड़क के स्थान पर, एक साधु के आकर वह लड़का बनने 
के बहुत-से मामले देखे गये हैं। जिस तरह से बह चाल्माक्ी है, 
उसे तरह इस भी समभना चाहिये। जब ऐसा कोई सामला 
लामन आव, तो वह हंडका जिसका आ। 


ने आये, तो चह त्मा बनता हो,. 
उसके... वालखाथयों के द्वारा, जीवन को विभिन्न-घटनाओं, 
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पर आइ़ेटेद्रे प्रभ फरवाश्ये, बस सारा ढोंग फौरन ही 
खुल जावेगा | 

आत्मा नामक कोई वस्तु संसार में नहीं है, तब पुन्जन्म 
होगा किस वस्तु का) आंत्मा की कल्पना के साथ यह ढोंग 
आवश्यक है। वास्तव में पुनरजन्म के लिये चण्ड्ख़ाने की गप्पों 
के सिचा कोई प्रमाण नहीं मिलता। जब प्रमाण ही नहीं है, 
तब केवल धर्म-शास्रों के लेखों था धर्माचार्यों' के तम्बे-तम्बे 
गपोड़ों पर हम क्यों विश्वास करें ? 

हम, संसार के सभी पुनर्जन्सवादियों को चेलेख करते हैं, 
कि यदि पुनर्जन्स फोई वस्तु है, तो उसे साबित कीजिये। केवल 
भ्रद्धा-अद्धा की दुह्वाई देने से काम नहीं चल सकता । यदि उसके 
पत्त सें कोई प्रमाण नहीं है, तो अभाव अमाण में हसारा पत् 
सत्य सिद्ध होता है, कि पुनजन्म केवल ढकोसला है | 


भत-पेत और देवी-देवता, 


आत्मा ओर पुनजन्स की कल्पना होने पर, यह प्रश्न पेदा 
हुआ, कि भाणी मरते ही दूसरा-जन्स प्रहण करता है, या बीच 
में कहीं रुकता भी है। 

प्रत्येक प्रश्ञ के उत्तर में यदि लालचुमकड़जी अपनी प्रतिभा 
का उपयोग न करते, तो फिर उनकी तारीक़ ही क्‍या थी ? 
यदि वे सीधी तरह कह देते, कि प्राणी मरते ही दूसरा जन्म प्रहण 
करता है, तो सब सजा ही बिगड़ा जाता था। इसलिये उन्होंने 
एक और नया“गपोढ़ा रचा, कि यह जीव सरकर कम-से-क्रम 
दूस-दिन ओर अधिक-से-अधिक हलज़ारों-वर्ष तक--अपनी- 
अपनी करणी के अनुसार--प्रेत-योनि में निवास करता है । 

इस उत्तर में, उनका उद्देश्य भले ही अपना रोच जमा रखना- 
सात्र हो, लेकिन संसार का इतिहास चतल्ाता है, कि इस 
कल्पना ने सानव-जाति का कितना भयदुर-अहित किया है। 
छोटे-छोटे बच्चों से लगाकर सौ-सौ साल तक के बूढ़े सब इस 
कल्पना को सत्य सानते और इतने भयभीत रहते हैं, कि एक 
पत्ता खटकते ही उन्हें भूतों की फौज दिखाई देने लगती है। यह्‌ 
भूसवाद, हमलोगों की जन्मघुटी के साथ पिला दिया जाता 

ओर जीवनभर बिना भूत देखे, कहीं सन्देह होजानेमात्र 
से लोग भूव-भूत जपते रहते हैं। 


अपइलोग तो भूत-प्रेत मानते ही नहीं, बल्कि उनको पूजा 
भी करते है। लेकिन, हम जब बढ़े-बढ़े पढ़े-लिखे लोगों को 


: भूत-प्रेत और देवी-देवता. ८दु 


भूत-प्रेत के क्रिस्से गाते देखते हैं, तब अक्ल चक्कर काट जाती 
है। ऐसे लोगों में, खास तौर पर प्रोफ़ेसर रामदासजी गौड़ एम० 
'ए० का नाम लिया जासकता है। आप, बड़े भूतवादी हैं। 
अपमे पक्ष की पुष्टि में, आपने विभिन्न पत्र-पत्रिकाओं में लेख 
भी लिखे हैं। प्रसाण में, आप सब बीसारियों का कारण भूत- 
बाधा को ही मानते हैं और वह भी एक की नहीं। आपको 
डेसे-ऐसे मरीजों का इलाज करवाना पड़ा है, जिन्हें दूस-दस और 
चीस-बीस भूत दबाये थे। पाठक देखें, कि भूतों में अत्यधिक 
विश्वास होने के कारण ओफ़ेसर साहब जैसा विद्ान-व्यक्ति भी 
कसा धोखा खासकता है। तर्कहीन-श्रद्धा के परिणाम का इससे 
सुन्दर-उदाहरण और क्या द्ोसंकता है 

उक्त प्रोफ़ेसर साहब की ही तरद्द के श्रद्धालु-लोगों ने, प्रारम्भ 
में इस कल्पना को वास्तविक साना था। उन श्रद्धालुओं में 
किसी ने भी यह तक न किया, कि यदि भूत-मेत कोई वस्तु है, 
सो चह हमें दिखाई क्यों नहीं देती ! हम, प्रत्येक पारलीकिक- 
विपय को देखते हैं, कि वह शुप्त दी है। किसी को उसका 


8६० / 


ज्ञान तो हो ही नहीं सकता । क्योंकि, प्रत्यक्ष-बस्तु में तक ओर 


परीक्षण द्वोसकता है. तथा लाबबुककड़जी की पोल तभी तक 


#ँकी रहती है, जबतक वह तक और परीक्षण की कसौटी पर 
नल कसी जावे। यही कारण है, कि अज्ञानीन्मनष्यों को घोखा 
देने के लिये, सब ऐसी चीज़ों बतलाई गई, जिनकी छाया के 
अस्तित्व का भी कहीं पता नहीं लगता | ः 
ऐसी ही वस्तुओं में से, भूव-भेत भी एक है। जब, आंत्मा 
'के अस्तित्व के लिये ही कोई अ्रमाण नहीं है, तब भूत-प्रेत पदा 
ही कहाँ से होंगे ? जब जड़ ही नहीं है; तब ये सब ढकोसले 
लेंगे कैसे जिस तरह से इश्वर, आत्मा ओऔर पुनर्जन्म खयाली 


६० ईश्वर और घर्म केवल ढोंग है ! 


पुलाब हैं, ठीक उसी तरह से इस भृतवाद को भी समझना 
चाहिये | | 
जन्मजात-संस्कारों के कारण, अँधर में एक पत्ता खटकता 
देखकर हमें सतत का सन्दंह हांजाता हैं। किसी हिस्टीरिया के 
सरीज को झटपटाँग वकते या उछलते-कूदते देखकर हमें यह: 
विश्वास होजाता हैं, कि इसे भत की ही वाधा है । किसी बड़े 
ओर सूने-सकान की दूसरी-संजिल पर जहाँ वड़े-बड़े चूहें दौड़ 
ओर हमें उनकी आहट साई दी, तहाँ हम यह विश्वास हाजाता 
है, कि निश्चय ही इस मकान में भ्त है । अजीण के कारण 
बुरे-रूप देखकर जहाँ कोई नींद में चिल्ला उठा, तहाँ सृतवादी 
फ़्तवा दे देते हैं, कि निश्चय ही इसे भतवावा सताती है। जल्दी- 
किसी मांजिक के पास जाओ ओर दो-लेगें फुकाकर हाथ में 
चाँध दो | सारांश यह, कि पदढ-पद पर हमें सत का ही सनन्‍्हदेंहू 
होता हैं । 
देहात के इछ अप ओर बूढ़ेनवुढ़े तथा भर बोलने में 
दंच लोगों को हमने भू्तों के क्रिस्से कहते सुत्ता हैं। उनसे 
पुछने पर वे अब भी बतलाते हैं, कि में अमुक खेत में रात 
की सोया था, इतने में भूत आागया ओर सुझूस कुश्ती लड़ने 
लगा दो घण्टे तक सेरी इससे वरावर कुश्ती हुई। इस बीच-- 
में से क्षण-कसुसर पर पटकता और हर वार चह ग़रायव 
होकर फिर मुझसे लिपटता | आखिर, मेंने जब हनुमानचालीसा 
पढ़ना शुरू किया, तव -वचह भाग गया। कोई कहता है, मेरे 
जंडडू दंखकर उसका जी लत्नचाया ओर वह अपनी गायब 
होजानेवाली शक्ति सहित्त मुझसे तवतक लड़ता रहा, जवतक: 
भेंते उसे आधे-लड्छू दे नहीं दिये। शहर के दकियानूसलोग-: 
आर ही ढंग- के किस्से गाते हैं। को कहता है--अमुक वाग: 


: भूत-मते और देवी-देवता.' हर 


में रात को भूत्ों की मह॒क्रित्ञ जमती है, तबत्ना खटऋता है, 
रण्डी नाचती है ओर शहर से मिठाई जाती है। किसी को 
किसी कोठी में भूत दीख पड़ता है और किसी की दृष्टि 
किसी के हाते में भूत पड़ता है। मतलब यह, कि सत्र स्थानों 
पर भूतों के भक्त हैं और वे लोगों के सामने थूतों के किस्से 
गाते हैं । 

ऐसे लोगों से, जब कोई भल्ा-आदमी कहता है, हि 
चलिये हम दस-आदमी चलते हैं, आप हमें उस भूत के 
दर्शन करवाइये, तो वे चटपट कहने लगते हैं, कि इस तरह 
भूत नहीं मिज्ञा करता | वह वो जिसे मित्र जाता है, उठे ही 
मिलता है। कभी-कभी, यदि कोई भूववादी भूत दिखाने को 
तथार भी होता है, तो वह अपने दो-चार लुंगाड़े-साथियों को 
या एकाघ को कहीं छिपाकर दर्शक्ष को उनसे डरवा देवा है 
ओऔर इस तरह उससे भी भूत का अस्तित्व खीझार करवा 
लेता है। हसारे एक नाखिक-मित्र को--भों एक देशी-यज्य में 
रहते हेँ--एक ऐसे ही भूतभक्त खे काम पड़ा। वह एक बूढ़- 
सुसलसान था और लोगों की भूतबाधा दूर करता था। 
जब हमारे मित्र ने उससे कहां, कि भूत कोई चीज़ नहीं है, 
तब वह इस बात के लिये तयार होगया, कि मसान जगाकर 
चह भूत का होना सिद्ध करेगा। हमारे मित्र ने यह शत 
रक्‍्खी, कि हम अपने साथ 'चार-बन्दूकें ले चलेंगे और सूत 
को देखते ही उसे छरें से घायल करेंगे। इसमें यदि कोई 
आवदमी---जो नक़ली-भृव चना हो--घायल हो जाय, तो इसकी 
सारी ज़िस्मेदारी भृतज्ञ मद्राशय पर होगी। इस शर्ते के सुन 
ही बूढ़ेमियाँ हीं-हीं करने लगे ओर बन्दूक़ लेजाने या चलाने को 
शर्त पर मसान जगाकर दिखाने से साऋ इनकार कर दिया। 


६५ इंश्वर ओर घस केवल ढोंग है ! 


पाठकगण सोच सकते हैं, कि इसमें भूतवादियों की 
कितनी कमज़ोरी है। यदि भूत सत्य है, तो वह त्रिकाल में 
सत्य ही होना चाहिये। वह जहाँ रहता है, वहाँ यदि वीस या. 
सौ आदसी जावें, तव भी उसे अपने ग्रत्यक्ष-खरूप में दिखाई 
देना चाहिये। सिंह सत्य है, इसलिये वह जंगल में सबका 
दीखता है । मग, सियार ओर ल्ोमड़ी भी सत्य है, अतः वह 
सब को दीखती है। अग्नि, पानी, सूर्य, चन्द्रमा और तारे 
आदि सव चाजें सत्य हैं, अतः वे सदेव और सबको ससान- 
रूप से दीखते हैं। ऐसी दशा में कोई कारण नहीं, कि भूत 
सत्य होकर भी हज़ार-हो-हज़ार में से किसी एकाथ को ही 
दिखाई दे । ओर वह भी किसी प्रामारिक्र-आदसी को नहीं, 
बल्कि ऐसे आदसी को, जिसकी वात पर कभी विश्वास ही 
नहीं किया जासकता | जव, भूत क्िसो पढ़े-लिखे और सममहदार 
तथा ताकिक-व्यक्ति को नहीं दिखाई देता, तव यह तो सभी 
बुद्धिमान्‌ सोच सकते हैं, कि वह एक गपोड़ा है। भूत के 
असत्य होने का एक ओर भी प्रमाण है। वह यह, कि वह 
सदैव रात्रि के समय और अकेले तथा डरपोक-आदसी को 
ही दिखाई देता है। वेदान्तीलोग सदा चिल्लाते ही हैं, कि 
अन्वकार स॑ रज्जु से सर्प का भ्रम होजाता हैं। ठीक इसी 
तरह आँधेरे में लोगों को विभिन्न-बस्तुओं से भूत का अम हो- 
जाता है। वाग में, किसी लोसड़ी के चलने से पत्ते खड़खड़ाये | 
अन्धकार होने के कारण हम यह तो देख नहीं सके, कि वहाँ 
लोसड्ी है, संस्क्रारवश हमारे दिल्ल में फ़ोरन यह भावना पैदा 
होगई, । भूत चल रहा हे । जंगन्न सें कोई व्यक्ति लालटेन 


लेकर २ रहा है। जव-जब लालटेन साडी की ओट में 
जाती है, वह हमें नहीं दीखती 


बती । झाईी की ओट से निऋतलते 


भूत-प्रेत और देवी-देवता. श्र 


के हक दिखाई देने लगती है। हम निर्णय. कर लेते हैं, 
अग्िया-बेताल दौड़ा जाता है, जिसका पत्नीता कमी 
जलता और कभी बुमता है। इसी तरह की और भी अनेक 
परिस्थितियों में लोगों को अकारण ही भूत का अमर होजाता 
है । लेकिन, ये सभी बातें प्रायः रात्रि में अथवा अन्धकार में 
होती हैं। भूत का अस्तित्व केवल कल्पना या दिल की 
संस्कारजन्य-कसजोरी है। वास्तव में भूत आजतक स तो देखा 
गया है, न इसकी आशा ही है। कारण, कि जब भत का 
* आधार आत्मा ही सिद्ध नहीं होता, तो भूत कैसा)... 
यदि कोई सज्जन भूत सिद्ध कर सकें, तो संयुक्तराज्य- 
अमेरिका का सुप्रसिद्ध पत्र साइरिटस्ट ( 8०078५६ ) 
उन्हें एकलाख-डालर या साढ्तीनलाख-रुपये के लगभग 
पुरस्कार देगा। इस पुरस्कार को घोपणा हुए कई वर्ष बीत 
गये, लेकिन आजतक किसी ने यह इसाम नहीं प्राप्त किया । 
हमारे भारतवर्ष में भूतों का आधिक्य होगा, क्योंकि यहाँ 
सारे संसार से अधिक भूतवादी रहते हैं। कया हम आशा 
करें, कि कोई भारतीय-भूतवादी या उनके आचार्य प्रो० 
रामदासजी गोड़, भूत का अस्तित्व सिद्ध करके उपरोक्त 
पुरस्कार आाप्त करेंगे! कभी नहीं। जब भूत है ही नहीं, केबल 
जवानी-नाप्पें ही-उड़ानी हैं, तव सिद्ध क्या खाक करेंगे | ५ 
“भूतों का वर्णन, था तो वे लोग करते हैं, रे तकहीन 
होकर अज्ञान भें पड़े हैं, या वे लोग, जो इस ढोंग की ओट 
में अपना पेट पालना चाहते हैं। दूसरे प्रकार के लोगों की 
इस विपय में प्रधानता है । यदि वे ऐसा न करें; वो लोगों को 
भूत का फेर है? कहकर बीमारी के समय केसे ठग सके | 
वे तो श्त्येक बीमारी में भूत का हाथ बतलाना ही चाह्ी। 


६४ ईश्वर और धरम केवल ढोंग है ! 


लोगों के कारण ही परस्पता पर भसृत का आडम्पर 
व्यापक-रूप धारण करता है। लोगों को, ऐसे ज्ञालबुककड़ां 
से सावधान रहना चाहिये और सदा ध्यान रखना चाहिये 
कि प्रत्येक वीसारी रोग के कारण होती है, भूतों के कारण 
नहीं । क्‍योंकि, भृत है ही नहीं । अस्तु । 

भ्त-प्रेतों की कल्पना की ही तरह देवी-देवताओं की 
कल्पना सी वड़ी विचित्र है। और-ओर धर्मों में चाहे थोड़े 
भी हों, लेकिन हमारे हिन्दू-धर्स में तो पूरे तँतीस-करोड़ 
देवता हैं। जब दुबता ही ३३ करोड़ हैं, तव कम-से-कम 
इतनी ही देवियाँ भी होंगी। दोस्तों ने कल्पना भी की, तो 
थोड़ी नहीं! आखिर जब सन से ही खाना है, तो चने 
क्यों चवाये जावें, लड़ड्ू क्‍यों न छड़ें ? इन ६६ करोड़ 
अज्ञातं-जीवों के नाम की कोई लिस्ट भी तो लालबुमकड़ों 
के प्रतिनिधियों के पास नहीं है। अफसोस ! 

जब, इन सब ढोंगों पर विचार क्रिया जाता है, तो चुद्धि 
काम नहीं देती। सज्ञ वहुत पुराना होचुका है, इसलिये 
सेकड़ों-बीमारियों ने उसका साथ कर लिया है। इश्वरवाद 
के ढोंग की यह पँँछ भरी बड़ी जबरदस्त है। पैर-पेर पर 
ओर पत्येक रैंगा हुआ पत्थर देवता है। भैरों देव हैं, 
कुत्ते पर चढ़कर चलते हैं। शीतलादेवी सात बहनें हैं, जो 
गधे पर सवार होती हैं। शेष देवियाँ सिंह पर सवार होती 
हैं । लेकिन, सभी देवियाँ . वि अवश्य लेती हे । चँगाल की 
कालीजी की जीभ रक्तपान के लिये सदेव लपलपाती रहती है। 
शेष पानन्‍्ता को अन्य देवियाँ भी सांस तथा रक्त की प्यासी 
रहते है। गुजरात की अस्वादेवी की भी ऐसी ही मनोवृत्ति 


है। इन सब देवियों के होते हुए मज्ञे की वात यह है, कि 
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कालीजी बंगाल के लोगों को ही कष्ट देती हैं ओर बंगाली 
ही उनसे अत्यधिक-भयभीत रहते हैं एवं अम्वाजी से शुज- 
रातियों को अधिक भय है। न कालीजी गुजरातियों से बोलें, 
न अम्बाजी बंगालियों से। शायद देवियों की यह प्रकृति है, 
कि वे अपने भक्तों को ही खाने दौड़ती हैं। केसी त्रिडम्बना है ! 
वास्तव में, ईश्वर की ही वरह देवी-देवताओं की कल्पना 
भी अपनो-अपनी रुचि के अनुकूल लोगों ने करली है। 
भांस-भक्तियों के देवता - बिना सांस पाये सन्तुष्ट नहीं 
होते, वे तो जब भी कोप करते हैं, तब बकरा ही माँगते हैं । 
निरामिष-भोजियों के देवता लड्डू पाकर सन्तोप फर लेते 
हैं। गँजेड़ी-मँंगेड़ियों के शंकर दम लगाकर या भाँग पीकर 
प्रसन्न होते हैं। शराबियों की देवी, शराब ही पीती है। 
सारांश यह, कि जिसकी जितनी 'अधम-मनोद्ृत्ति है, उसने 
उतने ही अधम-चरित्रवाले देवता की कल्पना की है। बलि- 
प्रदान की पाशविक-प्रथा, मनुष्यों को मनोवृत्ति से उत्पन्न 
हुईं है, वास्तव में वह एक प्रकार का सिद़ीपन है। यदि 
बंगालियों के लड़के-बच्चे कालीजी को मैंसा चढ़ाने से जिन्दा 
रहते हैं, तो फिर आर्यसमाजियों के बच्चों को देवीजी कस 
छोड़ देती हैं, जब कि वे किसी को एक मुर्गा भी नहीं 
चढ़ाते ? इससे सिद्ध है, कि लोगों ने यह सब अपने मत 


. जुसार कल्पना कर ली है। वास्तव में, देवी-देवतावाद केवल 


एक ढकोसला ही है। कक है 

इन सब देवी-देवताओं में से, दो-चार दे ही हिन्दुर्भा 
के यहाँ अधिक पूजी जाती हैं। कारण, कि वे बड़ी जालिम 
हैं और ग़ल्ामों की यह मनोइचि होती है; कि वे हे 
को बहुत मानते हैं। शीतलादेवी की पूजा 
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जाती है, कि चरि वे प्रसन्न त रहेंगी, तो चेचक की वीसार्स 
पैदा करके बच्चों को सार ढालेंगी। दुर्गा की यदि सम्यक्ू- 
प्रकरेण पूजा न हुई, तो वे हैल्ञा उसन्न करके सर्वेताश कर 
डालेंगी | इसी तरह, अन्य दो-एक जालिस-देवियों की बड़ी 
प्रतिष्ठा है। 

एक ओर तो लोग इशख्वर को संसार का कर्ता, पालक 
और संहारक सानते हैं तथा दूसरी ओर देवियों से प्रार्खो 
की भिक्ता माँगते हैं। सबसे अवधिक्र आश्वय तो इस वात 
का है, कि वर्तमान इश्वरवाद एक बे-पेंदी का लोंढा है, 
उसको जिवर चाहो, लुदका लो। इश्वर भी मारता है; 
देवियाँ भी संहारक हैं, भूत-प्रेत भी सार डालेंगे, चुड़ेलों ओर 
डाकिनों की दृष्टि पहने पर जीवन छकी कुशत्न नहीं है, तो 
फिर इश्वरवाद का नियस क्‍या है? कोई एक संहारक 
नहीं है? जिसके जी में आदेगा, वही हमें मुर्य को तरह 
इलाल कर डालेगा ९ कैसा अन्यविश्वास ओर ढोंग है! 
आरचय ! 

अज्ञान में फँसे हुए मनुष्य, चेचक की वीसारी का समुचित्त- 
इलाज करवाने के बदले, कन्‍्याओं को भोजन करवाते, शवंत 
पिलाते था ब्राह्मणों को सिठाई खिलाते हैं। शायद उनका यह 
विश्वास है, कि इस तरह रिश्वत पाकर देवीजी का कोप शान्तः 


होनावेगा और थे हमारे वालक को जीवित छोड़ देंगी। देवी- 
देवता के ढांग में फ्ँसे होने के कारण, भारत के हज़ारों वालक 
प्रतिवर्ष इसी तरह खो दिये ज्ञाते हें। किसी ने आजत 


'खुसन, 


जतक यह 
नहीं सोचा, कि यदि यह रोग देवीजी के कोप के कारण होता 


तो क्या देवीजी रोग की पैदा करनेवाल्ी ओर सचुष्य-भन्षिका- 
रक्षा हूँ १ हि 
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गर्वार-मनुष्य, होली के त्यौहार पर यानी चैत की शुरूआत में 
शुढ़ की गुक्रिया तेल में तलकर खाते और बच्चों को खिलाते हैं । 
परिणामखरूप जब हेज़ा होजाता है, तब किसी डाक्टर की 
शरण लेने के बदले, देवीजी को श्बत-मिठाई चढ़ाते या बकरे 
की मन्नत लेते हैं । उस समय, वे सीमातीत-दीनतापूबक रोगी के 
आणों की मिन्षा देवीजी से साँगते हैं। कभी यह नहीं सोचते, 
कि हमारी ही असावधानी के कारण इसके प्राण जारहे हैं। 
ओपधि न पहुँचने के कारण रोगी चल देता और देवीजी मुक्त 
ही) में शरवंत, मिठाई तथा प्रार्थना खाजाती हैं। 

देवी-देवतावाद के ढोंग के दुष्परिणाम का इससे सुन्दर- 
प्रसाण और क्या दोसकता है? भूववाद की तरह यह भी एक 
चेहदी-कल्पना है और केवल अज्ञानी या जन्मजात-संरकारों के 
कारण श्रविचारपूर्वक इसे मानते रहनेवाले क्ञोग ही इसके 
कायल हैं। लोगों को, इन सब ढोंगों से बचना और इनके 
दलालों से प्रमाण माँगना चाहिये। हसारा दृढ़-विश्वास है, 
कि संसार का कोई भी मलुष्य, भूत-ओत ओर वेबी-देवता के 
लिये--भास्मानी गपोड़ों के सिचा--छुछ भी अमाण नहीं दे 
सकता। अस्तु ध 

भूत-मेत्तों की बाधा दूर करनेवाले लोग बड़ी-बड़ी वाते 
सुनाते और कोई-कोई तो बड़े-बड़े अह्मराज़्सों तक को दूर 
करने का दम भरते हैं। ऐसे लोगों से दम पूछते हैं; कि यदि 
भूत कोई वस्तु है और मंत्र-शक्ति से उसे वश में किया जासकता 
है, तो फिर आजतक आपलोगों ने एकाध छोटा-मोटा भूत 
पकड़कर संसार के सामने, अपने मान्त्रिक-पींजरे में बन्द 
करके क्यों नहीं रकक्‍्खा ? किसी अजायबंधर में यदि इस तरहे 
" भूत रख दिया जाता, तो भूत के सम्बन्ध में शझ्ला करने को 
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गंजायश तो न रहती । जब्र शेर-चीते ओर गेंडा सव॒ पक ऋर 
पींजरे में बन्द कर दिये जाते है, तो मन्त्र-शक्ति से भूत को 
वश करनेवालों के लिये क्‍या ऐसा करना असंभव है १ 

यदि कोई यह कि भत्र तो एक हवा है, जो पकडी 
नहीं जासकती, तो हम पूछते हैं, कि फिर वह कुश्ती किस 
तरह लड़ता है ? यदि उससें शरीर धारण करने की शक्ति 
है, तो फिर क्‍या मंत्रवादियां का दवाव पड़ने पर वह इतना 
भी नहीं करेगा 

वास्तव में सृत-प्रेत हैं ही नहों, तो फिर यह सब किया 
किसके साथ जावे जो लोग झूठ वोलने के अभ्यस्त हैं ओर 
ऐसा करने में आनन्द अनुभव करते हैं, वे ही कहते हैं, कि 
भूत होता है ओर वह अमुक वाग या बृत्त में रहता है। 
प्रमाण कुछ देते नहीं, केबल कहते भर हैं। जब कोई प्रमाण 
ही नहों है, तव हम उनके कथन को सत्य क्‍यों समझे ? 

हम, अत्येक पाठक से अनुरोध करते हैं, कि वे अपने 
जन्मजात्-संस्कारों को ताक़ पर रखकर भूत-प्रेत और देवी 
देवता के सम्बन्ध में सम्यक-प्रकारेणश अन्वेषण करें। खोज 
करने पर उन्हें अपने-आप सालूम होजाचेगा, ऊक्लि ये सब चातें 
केवज्ञ लोगों को ठगने या अपना रोब जमाये रखने के लिये 
गढ़ ली गई है, वास्तव में ऐसी कोई चोीज्न कहीं है ही नहों । 


परलीोक, 


जब आत्मा, पुत्र्जन्म आदि की कल्पना हुई, तब यह 
प्रभ पेदा हुआ, कि आखिर यह आत्मा सदैव जीवन-मरण 
के चक्कर में ही पसा रहता है, या कभी कुछ समय के लिये 
कहीं रुककर आरास भी करता है 

इस प्रश्न के उत्तर में, लालबुभबड़ों ने फिर अपनी कल्पत्ता- 
शक्ति का उपयोग किया और परलोक की कल्पना कर डाली | 
उस परलोक में भी खर्ग, नके, भुवर्लोक, मोत्त आदि कई 
विभाग बतल्ाये। थे संस्कार, परम्परा पर दढ़े होते-होते 
आज इस जिति में पहुँच गये हैं, कि प्रत्येक मनुष्य आँखें 
कद बरके परलोक का अखिल ख्ीकार ही नहीं करता, 
बल्कि उसे प्रत्येक-पआ्रणी के लिये अनिवार्यतः आवश्यक भी 
मानता है । 

लालबुभकड़ों ने, गप्पों का ऐसा जाल बना दिया है और 
ऐसी सफ़ाई से सारा ढोंग रा है। कि संस्कार से दबे हुए 
मनुष्य को कभी उसमें सन्देह फरने को गुजायश ही न रहे। 
अच्छे-कार्य करो, खर्ग तयार है। ुरे-कार्यो. का फल भोगने 
है जाना होगा। दोनों से छुट्टी पाने पर सात की प्राप्ति 
होसकती है, पहले नहीं । है 

इस गणोड़े के ति में यदि कोई उनसे पूछे, कि ईंसईे 
लिये प्रमाण क्‍या है, तो पूर्वनियमालुसार-सिषा शा के 
लम्बे-चौड़े क.थनों के--वे कोई प्रमाण ही नहीं दे पाते। जिस 
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तरह से अन्यान्य पारलोकिक-विषयों में केवल उनका कथन 
अमाण है, उसी तरह परतलोक के विषय में भी है| मतात्मा 
की, परलोक जाते समय ओर वहाँ पहुँचकर क्या-क्या गतियाँ 
होती हैं, इसके लिये हिन्दू-बसे में गरुड़-पुराण! नामक एक 
पुराण-अन्थ है। इस पुस्तक के कुछ अंशों को पढ़ने से यह बात 
निश्चित रूप से मालूम होजाती है, कि इसका लेखक कितनी 
अधम-मनोवृत्तिवालरा, मनुष्यता का शत्रु और कैसा अव्बल- 
दर्ज का असभ्य था। दण्ड देने की जो-जो विधियाँ उपरोक्त 
पुराण में बतलाई गई हैं, उनकी कोई असभ्य-से-असम्य 
सनुष्य भी कल्पना न कर पावेगा । ऐसी अधम-मनोवृत्तिवाले 
लेखक के लिखे हुए ग्न्थ को भो जो ज्ञोग सत्य और प्रमाण 
मानते हैं, उनकी बुद्धि ही की बलिहारी है | 
. परलोक के विषय में, प्रधानतः खगग और नक की कल्पना 

सब धर्मो' ने की है | इसलिये अन्य बातों को छोड़कर, पहले हम 
इन्हीं दोनों के विषय में विचार करेंगे। 

हम, पहले वतल्ा चुके हैं, कि इंश्वर, आत्मा और पुनजन्म 
आदि सब केवल सानसिक-कल्पनामात्र हैं। इसके अस्तित्व के 
लिये कोई अम्ाण नहीं है। जब, खग-वर्क को जानेवाले आत्मा के 
अस्तित्व का ही कहीं पता नहीं है, तब खर्ग-नक है किसके लिये ९ 
आत्मा की ही तरह वह भी चरडूखाने को गप्प है। फिर सी, 
अत्येक धरम ,ने बड़े रोचक-शब्दों में इनका वर्णन किया है, अतः 
हम देखें, कि उन्होंने ऐसा क्‍यों किया है। 

सबसे पहले खरे को ही लेते हैं। हिन्दू कहते हैं--खर्भ 
'एक बह रमणीय-स्थान है, जहाँ पहुँचकर आत्मा सर्वशक्तिसम्पन्न 
तथा" ऐश्वर्यसम्पन्न दोजाता है। इज़ारों-लाखों वर्षों तक वहाँ 
रहकर तथा -सुन्दर-सुन्दर देवांगनाओं का उपभोग करता हुझा 
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चह्ट खूब सुख पाता है । इस सगे की प्राप्ति उसे होती है, जो 
धर्मांचरण करता है ओर धर्माचरण वह है, जो दम करते हैं। 

मुसलमान कहते हैं--जो लोग नवी पर ईमान लावेंगे और 
शरीयत के अजुसार--यानी जैसा हस करते हैं---काम करेंगे, 
उन्हें बहिश्त सिलेगा। उस बद्धिश्त में अंगूर की शराब की दरिया 
चह्टती है, सैकड़ों हूरे और ग्रिल्मे उपभोग के लिये मिलेंगे और 
सब तरह से मौज-मज़े हैं । 

3 के. और ७ ० ७ ९० पे ० छः 

'जैनी फहते दें--सखग के देवताओं को लाखों-व्ष को आयु 
ओऔर सुन्दर-काया होती हैं। अनेक युवती तथा सुन्दरी-देवांग- 
नाएँ उपभोग को मिलती हैं और सबसे बड़ी बात यह, कि 
देवताओं के पास अपार-धन होता है, जिसे वे अपनी इच्छा- 
लुसार व्यय फरते और अपने कृपापात्र को रोज़ करोड़ों को 
सम्पत्ति दे सकते हैं--जेंसे कि कुछ देव दे चुके हैं। देवों को 
अपार-शक्ति भी प्राप्त होती है । हर तह 

ईसाईलोग भी अपने रवर्ग की तारीफ़ में ऐसी ही गप्पे 
मारते हैं । 

अब, प्रत्येक विचारशील-व्यक्ति समक सकता है, कि सब 
धर्मो' की इस काल्पनिक-साया में उनकी मनोबृत्ति ओर रुचि 
के अनुकूल प्रलोभन से अधिफ और क्या है! हिन्दुओं को 
ऐश्वर्य पसन्द है, अतः वे स्व में हुकूमत बतलाते हैं। मुसल- 
मानों को हर, ग्रिल्मा और शराब चाहिये, जो स्वग में खूज मिलती 
है। जैनियों को धन चाहिये, अतः स्वर्ग में अपार-सम्पत्ति 
चर क्रव्ज़ा मिलेगा । हे 

मतलब यह, कि पहले हम नकटे के इश्वरदशनवाली 
जो किंवदन्ती लिख आये- हैं, वह यहाँ बिलकुल चरितार्थ 
होती है.। अपना कुण्ड. बढ़ाने के लिये, लोगों ने वे-वे अलो- 
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भन दिखलाये हैं, जिनका यहाँ स्वप्त भी नहीं देखने को 
मित्षता | लोग सोचते हैं, कि इस जन्म में यदि इन चीज़ों 
की प्राप्ति नहीं हुई है, तो कम-से-कम स्वर्ग में तो द्लि 
थर ही लूँगा। इसलिये वे उन वस्तुओं की आध्ति के लिये, यानी 
स्वर्ग जाकर आनन्दोपभोग करने की इच्छा से, धर्माचायों 
के ढोंग में फेस जाते हैं। ऐसे प्रलोभन दिखलाकर, लोगों ने 
स्वर्ग को सानों एक विषय-सेवन का साधन बना लिया है। 
स्वर्ग जाने की इच्छा से भक्ति करनेबालों को लक्ष्य करके एक 
उद शायर ने कया ही अच्छा कहा है-- 
[4 [9 
जन्नतपरस्त ज़ाहिद, क्‍या हक़परस्त है 
0 डे ऊँ 
हूरों पे मर रहा है यह, शहवतपरस्त है ! 
अर्थात्‌-स्वर्ग की इच्छा रखनेवाला यह पुजारी क्‍या 
इश्वर-सक्त है? नहीं, यह तो उन परियों के लोभ से वहाँ जाना 
चाहता है, अत: यह विषयों का दास है। 

सारांश यह, कि स्वग की कल्पना, मूढ़ों को अपने चंगुल 
में फँसाये रखने ओर उन्हें अपने पन्‍थ पर श्रद्धा रखवाने के 
लिये ढोंगी-पमाचार्यो' ने की है। असल में स्वगे नामक कोई 
चीज कहीं है ही नहीं, वह लालबुमक्षड़ों के खाली-द्माऱ की 
उपज है। 

, खरे की ही भाँति, नके के विषय में भी सममाना चाहिये। 
नक की बेहूदा-ऋल्पना भी ऐसे ही ढोंगी-लोगों ने की है, जो 
अन्यान्य लोगों को डराकर अपने पन्‍थ पर चल्नाना चाहते 
थे। इंसाइयों के अनन्त-दुर्ड, मुसलमानों के दोज़ख और 
हिन्दुओं. के रौरवादि नर्कों का वर्णन पढ़ने से स्पष्ट ही 
मालूम होजाता है, कि ग्रे सब अत्युक्तिपूं-कल्पनाएँ केवल 
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बेचार भोले-भाले लोगों को डराने के लिये ही की गई हैं। 
जिन लोगों ने, तात्कालिक घअज्ञानी-समाज को फँसाने के 
लिये यह कल्पना की थी, उन्होंने इसके लिये कहीं और 
कुछ भी प्रमाण नहीं दिया है । 
हम, अब भी उन लालघुभकड़ों के प्रतिनिधियों यानी 
धर्माचार्यो' से पूछते हैं, कि स्वयं और नके के जो लम्बे- 
चौड़े वर्णन आपलोग करते हैं, उनके लिये आपके पास 
क्या प्रमाण है ? यदि कोई प्रमाण नहीं है, तो केवल किताबी- 
गपोड़ों पर विश्वास करके हम यह केसे मान लें, कि स्वये- 
नक कोई वस्तु है ९ 
ये सारी कल्पनाएँ भ्रूठ हैं और अज्ञान की योतक हैं । लोगों 
को, इन सब अलोभनों तथा भय से बचना चाहिये। वास्तव में, 
ये चीज़ें हैं ही नहीं । संसार के किसी भी विज्ञान या अनुभवी- 
पुरुष” ने इन गपोड़ों का समर्थन नहीं किया, इसलिये ये सब 
सिथ्या हैं। 
परलोक के विपय में, यों तो भागवत आदि अन्‍्यों में 
बड़े-बड़े गपोड़े लिखे मिलते हैं, लेकिन आधुनिकब-अन्धों में, 
इस बिषय की पुष्टि करनेवाली एक भी पुस्तक न थी। अब, 
. श्री व्ही० डी० ऋषि की कृपा से “सुभद्रा अथवा मरणोत्तर- 
जीवन” नामक एक पुस्तक प्रकाशित हुई है, जिसमें परलो क- 
चाद तथा सतात्माओं से बातचीत करने की गप्पें लिखी हें । 
इस पुस्तक की भूमिका लिखी है--- चतुर्वेदी छ्ारिकाप्रसाद 
शर्मा ने, जो . कट्टर रामानुजीय हैं। दोनों ही सज्जनों त्त 
मिलकर परलोक की सिद्धि बतलाने का अयल्न किया है, लेकिन 
किसी को भी सफलता नहीं मिली। जो पुस्तक हमारे सामने 
है, उसके श्रकाशक स्वयं श्री ऋषिजी हैं, लेकिन पूरा पता नहीं 
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छुपा है। अन्यथा, हम पाठकों से, उपरोक्त पुस्तक मँगवाकर 
पढ़ने तथा इस बीसबीं-सदी के लालबुभक्ड़ों की लीला जानते 
का अनुरोध करते, कि किस तरह परलोकविद्या-विशारदों ने 
परस्पर धोखा खाया है। अब, हम उपरोक्त, पुस्तक की संत्षिप्त- 
समीक्षा एवं श्री ऋषिजी के विश्वासों की आलोचना करेंगे | 

- श्री ऋषिजो की प्रथप्त-धर्मपत्नो के देहान्त पर आपको बड़ा 
ढु:ख हुआ ओर आप परलोकविद्या-विशारदों से उनका समा- 
चार जानने को पत्र-व्यवह्दार करने लगे। इसी अन्वेषण ने 
आषिजी को परलोक-विद्या के गत्त सें फँसाया है, जैसा कि 
आपने उस पुस्तक में लिखा है। आपके अन्वेषण का परिणाम 
यह हुआ, कि इंग्लैएड के एक परलोकवादी के द्वारा आपकी 
पत्नी ने कुछ समाचार भेजे और फिर सप्त में आपकी पत्नी से 
आपसे मुज्ञाक्नात होती रही, जिसका पूरा-विवरण श्रीमती 
ऋषि सीयन्स (बैठक ) में बताती थीं। ये वर्णन बड़े ही 
सजेदार हैं। इसके बाद आप हँग्लैण्ड गये, जहाँ आपको बत- 
लाया गया, कि सीडियम (बीचवाले ) के द्वारा आप अपनी 
पत्नी से बातचीत भी कर सकते हैं और आपको आत्मा के शब्द 
स्पष्ठ सुनाई देंगे । कई मीडियमों ने आपकी पत्नी को देखा भी था, 
जिनकी वात पर श्री ऋषिज्ञी छाती ठोककर विश्वास करते हैं। 
“खेर, ऋषिजी को आत्मा के शब्द सुनवाने का इन्तिज्ञाम हुआ! 
ऋषिजी खयय॑ लिखते हैं, कि ये प्रयोग आँधेरे में किये जाते हैं, 
क्योंकि अन्धकार के योग से आत्मा का शब्दोश्चार सुनाई देता है। 
ऑधेरे-कमरे में कई सज्जनों सहित ऋषिजी बैठे और गाना-बजाना 
होजाने के .बाद आत्मागाइड यानी बीचवाले से ऋषिजी को 
सम्बोधित . करके कहा, कि यहाँ" एक भारतीय-आत्मा है, जो 
आपके पास ही खड़ा है। वह कहता है, कि मैं प्रसन्न हैँ। वह 
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आत्मा, तुमसे तुम्हारी भाषा में ही बातचीत - करेंगा। ऋषि 
अह्दोद्य को यह जानकर बड़ी प्रसन्नता हुई और वे मराठी- 
भाषा में बोलने लगे । इन श्रश्नों का उत्तर ऐसी वारीक-झावाज़ 
में दिया गया, जिसे ऋषिजी समझ न पाये। जब आपने आत्मा 
सेज्ोर से बोलने का अनुरोध किया, तब गाइड ने बतताया, 
पके 'वह चला गया! । इसके बाद और लोगों ने बातचीत की, 
जिनके सम्बन्धी आत्माओं का शब्दोघार स्पष्ट था । 

इसके बाद एक जगह आप लिखते हैं--/उक्त प्रयोग के 
समय मुझे बताया गया, कि वह मुझे छूना चाहती है। मेरी 
अनुमति मिलने पर मुझे प्रत्यक्षतः ऐसा प्रतीत हुआ, कि मानों 
कोई मेरे पैर छू रहा है। मेरी दाहिनी ओर बैठी हुई एक स(्री 
को उसके परलोकगत-मित्र की आत्मा से गुलाब का एक फूल 
मिला और मुझे भी एक बेसा ही फूल मिला । यह सारा प्रयोग 
लगभग एक-घण्टे तक होता रहा। जब रोशनी की गई, तो 
अने देखा, कि तीन बिगुल, जो पहले सीधे टैंगे थे, उनमें से 
दो आधे छोगये हैं भौर जो गुलाब के फूल प्रयोग में बेठनेवाले 
अपने साथ लाये थे, वे जमीन पर चिखरे पड़े थे ।” 

हमारा ख़य्राल है, कि श्री ऋषि महोदय की पत्ो के देद्ाव- 
सान के दुःख के कारण, आपकी तक फरनेवाली शक्तियों में 
'एक प्रकार की क्ञीणता उतन्न द्वोगई है। यदि ऐसा न होता, 
तो एक वकील के दिमाग़ में इस तरह की ऊटपरटाँग-बातें -केसे 
घर कर सकती थीं। खर्य ऋषि मद्दोदय ने अपनी पत्नी के 
आत्मा से खय॑लेखन वारा जो संवाद पाये हैं, उनक्री सत्यता 
पर ऋषिजी के अतिरिक्त शायद ही कोई बुद्धिमान्‌ विश्वास कर 
सके । उसके बाद, इँग्लैस्ड के मीडियमों हारा श्रीमती सुभद्वादेवी 
( ऋषिनणी की शत-पत्नी ) का देखा जाना और ऋषिनी का 
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उत्तके वर्णन पर विश्वास करना भी ऋषिजणी की अन्वश्रद्धा 
का प्रमाण है। खयं ऋषिनी पहले लिख आये हैं, कि मैंने 
पत्नी छा फ़ोटो इँग्लैण्ड के परलोकवादियों को भेज दिया था। 
फिर, आप यह नहीं सोचते, कि फ़ोटो देखकर रूप-रखा और 
स्वभाव का अन्दाज़ लगाकर सो में दस-बातें सच कह देना 
कौंस आश्वय की वात है ! लेकिन यह विचार तो वव हो न 
जब अन्यश्रद्धा पिरड छोटे 
इसके वाद ऋषिजी की. पत्नी के साथ आत्मा-गाइड द्ारा बात- 
चीत होनेवाला प्रकरण भी वड़ा सज़दार हैं। खय॑ं ऋषजां मंजूर 
कर चुके हैं, कि थे अयोग झआँपेरे में किये जाते है। हम देखते 
हैं, कि संसार में जितनी भी धोखा देनेवाली चीजें है, वे प्रावः 
सब-की-सव आँधेरे में ही रहती हैं। आत्मा आँधेरे में, इश्चर 
ऑँपेरे में, पुनजन्स आँवेरे में ओर भूत-ओ्रेत वो सानों आँधेरे के 
सिवा कहीं दीखते ही नहीं। इसी तरह, इग्लेण्ड के परलोकचादी 
जो वातचीत आत्मा से करवाते हैं, वह भी खब आँधेर में होती 
क्योंकि उजेले में सब पोल खुल जाने का भव रहता है ! 
ल्र, बातचीत शुरू होने पर सबसे पहले ऋषिजी को 
पत्नी ही आगई, क्‍योंकि उन सबर्भ ऋषिजी ही नये-रंगरूट 
थे आर अपने पन्‍्थ पर श्रद्धा दिल्लावगा सबको अभीष्ट 
था। गाइड के छारा -कुशल-ससमाचार कहकर आत्मा ने ऋषिजी 
से उनकी भाषा में वातचीत करना चाहा! जब ऋषिजी 
सराठी बोलने लगे, तो आत्मा कुछ शुब्मुनाकर चलता वना। 
ठीक तो है, वेकरा गाइड 'भामा! 'तुमचा' आदि कहाँ सममझ 
या वाल सकता था? उससे फ़ोरवः आत्मा को भगाकर कह 
दिया, कि--वह चला गयाः?] यह सारा ढोंग देखकर भी 
ऋषिनणी का यही विश्वास रेंह्म, कि सेरी पत्नी का आत्मा 


परलो कफ, ुड 


वआवश्य आया था। इसके वाद, आत्मा ने ऋषिजी के पेर छुए 
ओर उन्हें तथा उनके पास श्रैठी ख्री को गुलाब के फून्न भेंट 
किये। ऋषिनी जैसे ग्रेजुएट ने इन सब फार्यो' को अपनी 
सृत-ल्री का किया हुआ माना | ऊपर, ऋषिजी के शब्दों में 
ही हम लिख आये हैं, कवि बैठक में जानेवाले लोग गुलाब के 
जो फूल अपने साथ ले गये थे, अन्त में वे कमरे में बिखरे 
दिखाई दिये । इन फूलों फो चिखरे देखकर भो ऋषिजी का 
मस्तिष्क्त यह सोचने में समर्थ न हुआ, कि यह सव इन लोगों 
की चालाकी है, पेर छूछर और फून्न देकर ये मुमे बना रहे 
हैं। तथ भी वे यही सममाते रहे, कि ये सब कार्य आत्मा 
कर रहा है। बलिहारी है ऋषिजी को समझ को । अस्तु। 

आज से लगभग आठ-नौ वर्ष पूषो हमने समाचाराप्रों 
में इसी प्रकार का एक किस्सा पढ़ा था। पंजाब के एक मतिप्ठित- 
चैद्य ईंग्लैर्ड गये थे । वहाँ, परलोकवादियों से उनकी धुलाक्रात 
हुई, मिन्होंने एक-गिन्नी लेकर बैधनी फी, उनकी गसत-माता 
से बातचीत करवा देना तय किया। ऋषिजी के कथनानुसार 
पैयनी भी एक ऑपेरे-कमरे में लेजाये गये, जहाँ छुछ कुर्सियों 
के अलावा दो भोंपू ( लम्बे-विगुल ) जमीन पर रक्खे थे। 
दरवाज़ा बन्द फरने के पश्चात्‌ प्राथना हुई और गाइड ने 
बतल्ाया, कि आपकी सांता आगई हैं और वे आपसे अंग्रेजी 
भें बातचोत फरना चाहती हैं। बेच्जी ने कहा--मेरी माताजी 
अंग्रेज़ी नहीं जानती थीं, इसलिये में उनसे अपनी साटुभापा 
पंजाबी में ही बोलूँगा। लेकिन गाइड ने कहा, कि आपकी 
माताजी आपको यह बतलाने के लिये, कि परलोक जाकर 
अने कितनी अच्छी अंग्रेज़ी सीख ली है अंग्रेज़ी में दो बोलना 
चाहती हैं। यदि आप उनकी इच्छा की अवदेलना करेंगे, तो 


"८ ईश्वर और धर्म केवल ढोंग है ! 


शायद वे नाराज़ होकर चलीजावें। अब तो विवश होकर 
चैब्यजी ऑँग्रेजी बोलने लगे। उनके प्रश्नों के जो उत्तर मिले, 
वे गोलमोल और अधिकांश अतत्य थे। इन उत्तरों के शब्द 
भराये हुए और विगुल के द्वारा चोले हुए मादम होते थे। 
चातचीत के अन्त में याइड ने बताया, कि आपकी माताजी 
आपका सिर छूना चाहती हैं। वेच्यजी ने, इसके लिये खीकृति 
हे दी। क्षणभर वाद वेग्यजी को अपने सिर में किसी वस्तु 
ज्व स्पर्श अनुभव हुआ | उन्होंने, फ्रोरन ही हाथ चलाया और 
कलाई पकड़ लो। वह कलाई, और कुछ नहीं, गाइड की 
फतलाई थी। अब तो गाइड वेचनी पर बहुत नाराज़ हुआ 
और कहने लगा, कि आप बड़े अजीब-आदमी हैं, जो आत्मा 
के साथ मज़ाक़ करते हैं। आत्मा, अपना हाथ वचाकर, आपके 
हाथ में मेरा हाथ पकड्ा गया ओर खुद नाराज़ होकर चल 
दिया। आप, अभी यहाँ से चले जाइये। अब तो वेद्जी को 
विवश होकर वहाँ से चल देना पड़ा। इस सम्बन्ध में, वेद्यजी 
की यही राय वनी, कि यह धोखे की ट्ट्टो ओर लोगों को 
ठगकर उुपये वसूल करने का एक तरीक्ा है। 

बेच्यजी की ही भाँति, यदि ऋषिजी सी पैर-स्पश के समय 
चाहते, तो असल-बात उनकी समझ में आसकती थी। 
लेकिन, जब श्रद्धा का आधिक्य उनकी विचार-शक्ति पर 
से पदों उठाता तब तो १ वेचारे भोले-आइसी भरोसे में 
सारे गये । 

परलोकवादी-ऋषिजी को, इग्लेए्ड के परलोोकवादियों ने 
इतना ही घोखा नहीं दिया, वल्कि उन्हें यह भी वतलाया, कि 
उतात्माओं के फोटो भी खींचे जासकते हैं। इस सिद्धान्त 
के आजुसार, उन्होंने श्रीमती सुभद्रावाई का, श्री ऋषि के पीछे 


परलोक- ह ७९; 
की तरफ़ केवल मुँह दिखलाते हुए फ्रोटो भी खींच दिया। 


यह फोटो भी उपरोक्त पुस्तक में छुपा है और ऋषिजी 
की पारलौकिक-श्रद्धा का सार्टीकरिकेट है। जिस आत्मा का, 
आजतक शेष संसार को कुछ भी आभास नहीं मित्रा, 
उसका फ्रोटो खिंचवा लानेवाले श्री ऋषिजी को यदि हम' 
बीसवीं-सदी के लालबुभक्कइ कहें, तो क्या आश्चय है? 
इसी पुस्तक में, आगे चलकर परलोक का वरशान किया 
गया है और सतात्माओं के, पचासों-सन्देश लिखे हैं। आपको, 
लाडे किचनर का भी एक सन्देश मिला था, जिसमें उन्होंने 
स्वदेश के लिये बड़ी चिन्ता प्रकट की थी। इसी तरह, एक चार 
लो धमान्य-तिलक ने आपको एक संदेश देकर भारत की दुःखावस्था 
के लिये खेद प्रकट करते हुए देश-सेवियों की सहायता करते का 
आश्वासन दिया था। आपको, एकबार एक चित्रकार आत्मा से 
मुकाबला पड़ा, जिसने ज्णभर में ही कई चित्र तयार कर दिये 
थ्रे। इसी तरह के गपोड़ों से पूरी-पुस्तक भरी पड़ी है। 
.. इन सब क्रिस्सों की असलियत तभी मालूम होजाती है, 
जब बिना कुछ कहे-सुने स्वय॑ ऋषिजी अपने कानों पर हाथ 
देते हैं, कि किसी व्यक्ति के सस्वन्धी 


घरकर यह घोषित कर 
से समाचार पूछ देना या बातचीत करवा देना, हमारी शक्ति 
से बाहर की बात है। लोकमान्य-तिलक, ऋषिजी से बात- 


चीत कर सकते हैं, लेकिन हमसे नहीं। इसका तो स्पष्ट ही 
यह तात्पय है, कि ऋषिजी अपनी इच्छा से जो किस्सा 
ग़ढ़कर कह दें, वह सत्य मान लो, प्रश्न करने पर आत्मा उत्तर 
देगा या नहीं, यहे- निश्चित नहीं है। तब कौन कहेंगा, कि यहें 
साथ किस्सा चण्डूखाने की गप्प से अधिक महत्व रखता 

जो श्रयोग सत्य है, वह सबके सामने भी सत्य दी होना 
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चाहिये। सर जगदीशचन्द्र बोस यदि चनस्पतियों में प्राण- 
तल होना कहते हैं, तो वे सबत्नोंगों को दिखलाते भी हैं, 
कि कष्ट पाने पर वनस्पति क्रिस तरह दुःखी होती है । यदि 
वोस महोदय प्रक्ृटप्रयोग करने से इनकार कर दें, तो ख़ुद 
चाहे जो कहें, सव मिथ्या ही समझा जावेगा | वोस महोदय 
की ही भाँति, यदि ऋषि महोदय भी प्रकट-प्रयोग करके 
लन-साधारण को यह दिखता सकें, क्रि किस तरह आत्माओं 
के सन्देश मिलते हैं ओर हमारे सम्बन्धी-आत्मा हमारे प्रश्नों 
का ठीक-ही-ठीक उत्तर देते हैं, तो हम इस बात को रवीकार 
कर लेंगे, कि परलोक है ओर वहाँ मृतात्माओं का निवास 
है, जो हमलोगों से वातचीव कर सकते हैं। यदि, वे 
ऐसा नहीं कर सकते, तो हमारा यह विश्वास और भी अधिक दृढ़ 
होजाता है, कि ऋषि महोदय का सस्तिष्क, पत्नी के वियोग से 
अभी तक अव्यवस्थित है ओर वे इँग्लैर्ड के लाज्बुमकड़ों के 
चक्कर सें फेंसे हुए, अन्धविश्दास के कारण इस सच अ्रमों में 
विश्वास करते हैं जिस वस्तु के लिये कहीं और कोई प्रत्यक्ष- 
असाण हो नहीं है, उसको सत्य मानना कहाँ की बुद्धिमानी है ? 
परलोक और स्वगेचके, सब कल्पना की घुड़दौड़ है। 


ज्ञिस वरह पंजाब के बैद्यनी की माता केबल अंग्रेज़ी द्दी 


चोज्नना चाहती हैं, उसी तरह ओर सब गपोड़े समझते 
चाहिएँ। इनके लिये, घ 


मेशात्रों के असभ्यतापूर्ण-लेखों के 
अतिरिक्त ओर कोई - प्रमाण आज तक नहीं मिला है और 
न इसकी आशा ही है। इसलिये, हमारा प्रत्येक सभ्य-व्यक्ति 
से यह अलुरोध है, कि वे अमाण का असाव्‌ होने के कारण 
इन सत्र बातों पर कझपि विश्वास न करें | 





(्‌) रच 
धर्म क्‍या हे 
__ जिन्‌ कई ढोंगों का खस्डन हम पहले कर आये हैं, वे एक 
ऐेसे दायरे के भीतर की चीज़ें हैं, जिसे लालबुभकड़ों ने धर्म, 
सज़हव या रिलीजन ( ३७॥९2707 ) के नाम से पुकारा है। 
इन सब को--पर्यायवाची-शब्द होने के कारण--हम “धर्म 
शब्द से ही पुकारेंगे। थों तो, धर्म के हज़ारों-ल्क्गषण बतलाये 
जाते हैं, लेकिन एक लक्षण सर्वसम्मत साना जाता है। लोगों 
का कथन है, कि उस लक्षण के सम्बन्ध में संसार के किसी 
भी सभ्य-धर्म का मतभेद नहीं है। वद लक्षण यह है-- 
श्र कु ९ बे हे ३ ५ 
धृति, क्षमा, दमोउ्स्तेये शाचमिन्द्रिय निग्नह।। 
हक ९ (४ 

धीर्विधा, सत्यमक्रीोपो, दशक धर्म लक्षणम्‌॥ 

अ्र्थात--धृति, क्षमा, दम, अस्तेय, शीच, इन्द्रियनिम्रह, 
थी, विद्या, सत्य और अक्रोध ये दश, घर्म के लक्षण हैं। 

इस लक्षण को देखनेवाला व्यक्ति तो यही समभेगा, कि 
थर्म एक अच्छी-चीज़ है और पह संसार के प्रत्येक-मनुष्य के 
लिये नितान्त-आवश्यक है । लेकिन नहीं, बिन्‍्हें धर्म के 
व्यावह्ारिक-स्वरूप का फटठ-अडुभव है, 2030 बट मे 
कुछ और ही राय है। संसार के इतिहास को देखने से पता 
चलता है, कि धर्म का यद्द या ऐसे दी जितने भी अच्छे-अच्छे 
लक्षण बतलाये गये हैं, ने सब केवल किताबी-व्याख्या हैं। धर्म 
के सम्बन्ध में, किताबों में चादे अच्छी ही चार्ते लिखी हों, 
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लेकिन व्यवहार में तो सदैव ही धर्म ने मनुष्यता का विरोध 
ओर अमानुषिकता का पोपण किया है। व्यवहार में, धम के 
जो-जो लक्षण आजतक आमतौर पर देखे गये हैं, ओर साधा- 
रण-मनुष्य को धर्म का जो स्वरूप बतलाया गया है, उसका 
बणन आगे किया जाता है। 

संसार के धार्मिक-जीवन का इतिहास देखने पर पता लगता 
है, कि धर्म का लक्षण अविवेक, असहिष्णुता, उत्तेजना, चोरी,. 
अपवित्रता, इन्द्रियलोलुपता, दु्द्धि, अविद्या, असत्य, क्रोव, 
अकर्मण्यता, अन्धश्रद्धा और पत्चपात तथा उदस्डता है। जहाँ 
देखो, वहीं इन दुर्गंणों का साम्राज्य है। प्रत्येक धर्म में, इन 
दुर्गों की कम या अधिक मात्रा अवश्य ही पाई जाती है। 
जो सद्गुण उपरोक्त श्लोक में बतलाये गये हैं, उनका किसी 
भी धर्म के द्वारा, किसी भी जाति को, आजतक अनुभव नहीं 
हुआ है । ऐसी दशा में, धर्म के क्षण में उन सदूगुणों का 
नाम लेना, मानों उने गुणों की निनदा करना है । 

जन-साधारण को, धरम ने क्‍या सिखल्ायर ? क्या किसी 
भी घसे ने व्यावहारिक-रूप सें क्षोगें को सदाचार की शिक्षा 
दी है ! कदापि नहीं | सदाचार की शिक्षा देने के स्थान पर, 
जीवों का वध करने, अपने से दूसरों को नीच मानने और 
अपने-आपको सर्वोत्तम गिनने, मनुष्यों को जीवित ही कोल्हू 
में डालकर--धार्मिक-मतभेद के कारण-पेलवा डालने, दूसरों 
को काफिर कहकर बाजिबुलक्तत्त सानने, मनुष्यों को जीवित 
ही जला डालने और मनुष्य के प्राणों का शत्रु बन जाने का उपदेश 
क्या इसी पे ने नहीं दिया है? जन-साधारण के लिय्रे, धर्म 
क्या है ? .साधु-वेशधारी लुंगाड़ों की प्रूजा, मन्दिर के दशन, 
सत्यनारायण या भागवत की - कथा, होली का पूजन, उपवास, 
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प्रत, अपने घसंशात्र तथा आचार्यो' पर अन्धश्रद्धा, 
कुरान पर एतवार, मस्जिद के आगे बाज्ञा बजता देखकर 
सर जाने को दत्पर होजाना, पीपल कटने के सामले में सैकड़ों 
की जान लेने को तयार होजाना, चाइबिल के गपोड़ों पर एतबार,. 
यप्तिस्मा, गिर्जे की भाथना, विरोधियों को जीवित द्वी जल्ला 
देना या कष्ट दे-देकर उनके प्राण ले लेना, अपने धर्म के' 
चिरुद्ध एक शब्द भी सुन सकने की सहिष्णुता का अभाव, 
गंगा-स्नान, सदीने और जगदीश की यात्रा, किसी किताब को 
पढ़ना, पीपल और नीम की पूजा, समजहबी-दंगे, ऐसे दंगों में 
मरने पर बद्श्त को प्राप्ति का विश्वास, अन्य-धर्मियों के नाश 
फा उपाय सोचना, छोटी-छोटी बच्चियों को शादी करना, 
विधवाओं से घलात्‌ ब्रह्मचय॑ पलवाना, त्राह्मण-साधुझ्नों को 
भोजन करवाना, किसी का छुआ अन्न-जल न महा करना, 
किसी को स्पर्श न करना, ढोंगों को आँखें बन्द करके मानना 
ओर दम्भपूर्वक अपने धर्म की अशंसा करना--आदि। ऐसे- 
ऐसे दज़ारों-ढुरणों के अतिरिक्त धर्म ने महुष्य को और क्‍या 
सिखलाया है | बोन कहता है, कि मनुष्य को धर्म में सदाचार 
की शिक्षा दी है? संसार का धार्मिक-इतिहास उठाकर देखो, 
धर्म के नाम पर पशुता के नंगे-नाच के अतिरिक्त ओर छुछ भी 
न दिखाई देगा। धर्म फेही कारण क्‍या संसार में बड़े-बड़े युद्ध 
नहीं हुए हैं और धर्माचार्या" ने उन सबका धर्म के ही नाम 
पर अनुमोदन नहीं किया है £ 

धरम के नाम पर, संसार में जितना रक्तपात हुआ है, उतना रक्त- 
पात साम्राज्यवृद्धि के लिये भी नहीं हुआ। धर्म ने, मनुष्य को पागल 
चना दिया है और उसका नाम सुनते ही मनुष्य की सारी विचार- 
शक्ति नष्ट होजाती, एवं वह एक श्रकार का पशु बन जाता है | 
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प्रत्येक घरसवाले, जन्म से ही वालकों में धर्म नाम के 
संस्थार डाल देते हैं। ये संस्कार इतने प्रयाढ़ कर दिये जाते हे, 
कि पूर्वप्रचलित-प्रथाओं फो घमे मानकर वह चालक उसी में 
उलभा रहता है। चुद्धि के उपयोग की जरूरत नहीं, जो होता 
आया है, वह शाश्वत है, सत्य-धर्स है। इस अन्धविश्वासपूर्ण 
संस्कार के ही कारण लोग जन्मभर इस पचड़े में फँसे रहते है । 
इसकी वास्तविकता या उपयोग किंवा इससे होनेवाल्ी हानियों 
प्र विचार नहीं करते। यदि, कोई सममद्गार-आदसो यह 
बात समझ भी लेता है, कि हमारा प्रचल्षित-बर्स क्ूठ है, तव 
भी वह अपने धसे का पक्षपात सिक्र इसलिये करता है, कि 
और लोग अपने चाप-दाढ़ों के घमे का पत्तपात करते हें। 
एक सास्तिक-आाह्मण, जब किसी जेनी से वेद क्री निन्‍्द्रा सुनेगा, 
तो वह खय्य वेद का विरोधी होकर भी जेनी की भत्सना 
सिक्के इसलिये करेगा, कि वेद उसके वाप-दाढ़ों की चीज़ है 
और वह जेनी अपने ग्रन्थों को सत्य कहकर वेद की निन्‍्दा 
कर रहा है। यदि, जेनी संसार के सब घसंग्रन्थों की निन्‍्दा कर 
हि तो शायद ऐसा सोक़ा न आवबे। सारांश यह, कि जब 

३ अपने पक्ष को सत्य तथा दूसरे के पक्ष को ग़लत वतलाने 
लगता है, तब दूसरे पक्ष का ग्त्येक-व्यक्ति अक्रण ही 
पक्षपात के गत में कूर पड़ता और धमम के नाम पर होनेवाली 
दुल्वन्दी किस तरह धृढ़ होती है, इसका प्रत्यक्ष-प्रसाण 
चउपच्वित करता है । 

६ बैवने भयक्कर-पक्तपात को जन्म देनेवाले धर्म में बे-ने 
डुपुण हैं, जिनका चरणुन कर सकना लेखनी की शक्ति से 
चाहर है । इन ढुगुंणों में, घनलोभ का उद्दाहरण देकर 
हंस वत्तत्ञावेंगे, किस तरह धर्म नामझ वस्तु घनिक्तों के टड्े 
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के अधीन होगई। धार्मिकलोग कहते हैं, कि धर्म का आत्मा 
से सम्बन्ध है। लेकिन ध्यवहार बतलाता है, कि घर का 
सम्बन्ध सीधा टके से है। जो व्यक्ति, जितना अधिक धनी 
है, वह उतना ही अधिक पधर्मात्मा होसकता है। धर्माचार्यों 
को अधाघुन्ध-रुपया दीजिये, वे आपको धर्साववार की उपाधि 
दे डालेंगे । जाह्मणों को रुपया देकर खर्ग का मार्ग अपने लिये 
खुलवाया जासकता है। पोष ओर पादरियों को धन देने से 
वे ईश्वर के नाम की हुरुडी दे देते हैं। मौलबी-मौलाना तथा 
फ़कीरों को रुपये देने से वे वहिश्त का अधिकारी बतला देंगे। 
घर्मशाला तथा सदावते का प्रबन्ध करनेवाला खर्ग को क्यों 
न जावेगा ? जिस व्यक्ति ने लक्ष्मणभूले का पुल बनवाया 
है, बह निश्चय दी खर्ग जाबेगा। साधुओं के निम्मित्त अधा- 
घुन्ध रुपया उड़ाने से खग-प्राप्ति आवश्यक है। कथा-भागवत्त, 
पूजा-पाठ, मन्दिर-मस्जिद और गिजें के कार्यों" में रुपया खचे 
करनेवाला सबसे बडा धर्मात्मा है। सारांश यह, कि लाल- 
चुमक्ड़ों के पक्ष में जो रुपया खचे करता है, या उन्हें नकद 
थमा देता है, वही सबसे बड़ा धर्मात्मा है। गरीबों को धर्म की 
प्राप्ति कहाँ से होसकती है, जब कि उनके पास अश्वमेध 
ओर महारुद्र-यज्ञ करने के लिये रुपया नहीं है! सारांश 
यह, कि जहाँ देखो, वहाँ धर्म रुपये के अधिकार में है।' 
रुपये के बाहर घर्म बहुत कमर होपाता है। धन्य है धर्म कोः 
लीला ! संखार को कठपुतली की भाँति नचाने के लिये, 
लालबुभकड़ों ने कैसी बेढब-कल्पनाएँ करके लोगों के सिर 
पर थोप दी हैं, जो खय॑ उनके धरशास्ों से भी सवथा 
विरुद्ध हैं, नीति का तो जिक्र दी क्या है । 

जिस तरह से धर्म धनिकों की वस्तु रहा है, उसी तरह 
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बह सदैव बलवानों के हाथ में पढ़कर ग़रीत्रों पर अत्याचार 
ऋरवाता रहा है। चौद्धों को जब्र राजशक्ति प्राप्त हुई, वो 
उन्‍होंने धर्म के सम्बन्ध में ज्राह्मणय माननेवाली जनता को 
दिल खोलकर सताया। इसझे वाद, जब वही शक्ति वोद्धों के 
हाथ से निकलकर त्रह्मणवर्मानुयाइयों के हाथ आई, वो इन्हनि 
पिछले-जुल्म का दिल खोलझरूर बदला लिया। रामानुज्ञाचा्ये 
के हाथ में यत्किन्वित राजशक्ति आते ही उन्होंने अपने विरोवी 
जैनियों को धर्म के नाम पर कोल्हू में डालकर पेलत्रा डाला 
ओर जैनियों के हाथ में शक्ति आते ही उन्होंने नगर में कच्चा- 
सांप लानेवालों को फाँसी पर लटका दिया। इसाहइ्यां ने, 
राजशक्ति की ओद में अपने करोड़ों-भाइयों को मार डाला, 
जला दिया या विनष्ट कर दिया। सुसत्षमानों ने, तलवार 
सहित कुरान लेकर संसार में ध्स के सलाम पर वे अत्याचार 
किये, जिनका वर्णन नहीं किया जासकता | 

सारांश यह, कि धसे शब्द का अर्थ पशुता, अन्धविश्वास, 
असहिष्णुता और अज्ञान है। जो लोग, घमम शब्द का अर्थ 
सदाचार वतल्ाते हैं, वे राज्ञत कहते हैं। हम यह- मान लें, कि 
उनकी पुस्तम्लों में मे का लक्षण सद्याचार हो लिखा होगा। 
लेकिन हज़ारों-वर्षा' का ऐतिहासिक-अनुभव" यह बतलाता 
है, कि धर्म शब्द का रूढ-अ्थ ढुगुणों का समूह है और रूढ 
ठथा लोक-प्रचल्चित अथे के सामने किताबी-अर्थ की क्‍या 
कीमत है ? - 

धर्म शब्द का अर्थ, किताबों में सदाचार अवश्य लिखा 
दे, लेकित व्यवहार में यदि घ॒स्म ने सदाचार का खुल्लमखुल्ला 
विशेध नहीं किया है, तो दबे-शब्दों सें किया है और यदि यह 
भी नहीं, तो उसने कम-से-कम सद्ाचार की अपेक्षा तो अवश्य 
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ही की है। जब, मृत्यु के समय नारायण-नारायण जपने से 
एक अधमाधम को, तोता पढ़ाने से दुराचारिणी-वेश्या को 
ओर वेरभाव से भी रामनाम लेने से निशाचरों को खर्ग की 
प्राप्ति होसफ्ती है, तो फिर सद्ाचार की क्‍या आवश्यकता 
है? क्‍या ये क्रिस्से सदाचार की अपेत्षा भक्ति यानी खुशामद 
को अधिक महत्व नहीं देते ? मुसन्षमानों का विश्वास है, 
कि भयक्डर-दुराचारी भी अगर रसूब पर ईमान लाये, तो 
उसे बहिश्त मिलता और उसके सारे अपराध साफ़ होजाते हैं। 
ईसाइयों का धर्म कहता है, कि तुम्हारे पापों के बढ़ने ईसा 
सूती पर चढ़ या है, इसजिये उसको शरण जाने पर गॉड 
तुम्हें सब साक कर देगा। जब, मुहम्मर या ईसा की शरण 
से सारे पाप मार होते हैं, तो कौन बेवकूफ मौज उड़ाने से 
'चूकेंगा ? आयेश्मानी भी गाते हैं-/असो, तुम पतित 
उधारनहार” । यानी, ईश्वर पतितों का उद्धारक है। जब, 
ईश्वर अपराधों की सज़ा देने के बदले पतितों का भी उद्धारक 
है, तो फिर सदाचार की क्या जरूरत है! एक आर्थता कर 
लेनेमात्र से ईश्वर प्रसन्न होजावेगा और हमारे दोषों को 
गा । हि 

इसी का प्रायः सभी धर्ता' ने सद्ाचार को उ्पेज्ञा की 
दृष्टि से देखा है । जब, सदाचार को-“भो_ धर्म का मास साना 
जाता है--धर्म ने तिरस्क्रत कर दिया है ओर हज़ारों-बर्षो 
स्क यही रफ़्तार रही है, तो कौन कहता है। कि घममे ओं गैर. 
सदाचार एक हैं? हमारी दृष्टि से वो धम सदाचार हो 
विरोधी है और इन दोनों में पृर्षे-पश्चिम कान्‍्खा पी है । 
अत्येक चुद्धिमान-मनुष्य, यदि पत्तपात की दृष्छि को छीड ऋर 
विचार फरे, तो इसी निर्णय पर पहुचेगा। 
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जो घसे, दकियानूसियत का पर्यायवाची है, उसकी संसार 
में क्या आवश्यकता है? जिस धर्म मे, मनुष्य को मनुष्य के: 
प्राणों का भ्राहक वना दिया, उसकी आवश्यकता को कौनः 
चुद्धियान्‌ खीकार कर सकता है ? 

यहाँ, कोई यह कह सकता है, कि धर्म को मानने से,, 
मनुष्य के चित्त में एक प्रकार का सन्‍्तोष और शान्ति रहती 
है। जब, घर पे यह ज्ञाभ है, तो उसे संसार से सर्वथा विदा: 
कर देना केसे उचित है 

पहले तो यह कहना ही भूल है, कि धर्म से मनुष्य के: 
हृदय में शान्ति रहती है। जहाँ तक देखा गया है, धर्म के. 
कारण सलुष्य के हृदय में एक तीत्र-डद्देंग और असन्‍्तोष की 
लहर चलती रहती है। चदि, थोड़ी-देर को यह सान भी लें, 
कि घमर से छुछ व्यक्तियों को शान्ति मिलती है, तो भी घर्म- 
की संसार को ज़रूरत नहीं मालूम देती। कारण, कि धर्म ही 
के कारण सारे संसार में अशान्ति वद्धमूल होरही है। सारे. 
समाज की सामूहिक-ज्षति जिस वस्तु में हैं, उससें यदि किसी 
व्यक्ति-विशेष का किंचित्‌ लाभ भी हो, वो वह वस्तु त्याज्य ही 
कही जाबेगी। थोढ़े-से ल्ञाभ के लिये वहुत-बढ़ी हानि उठाना 
बुद्धिमानी नहीं है। इसके लिये, हम एक उदाहरण देते हैं। 

शराब, एक ऐसी चीज़ है, जिससे यदि सौ-हानियाँ हैं, तो- 
विधिवत उपयोग करने पर पच्चीस-लाभे भी हैं | लेकिन, ससाज- 
को इस हुगुंण के कारण सामूहिक-रूप में वढ़ी ज्ञवि उठानी- 
पढ़ी है। यही कारण है, कि संसार के बड़े-बड़े बुद्धिसान्‌ इस' 
उं>ुण की संसार से स्ंधा विदा कर देने का आन्दोलन - 
६ ३ है| अव, यदि कोई यह कहे, कि शराव से सब- 
हानियाँ ही नहीं, लाभ भी कुछ होते हैं, इसलिये उसका- 


धर्स क्या है ९ | ८९ 


उपयोग आवश्यक है, तो ऐसा फहनेवाले को कोई भी, समझदार 
नहीं फह सक्रता। कारण, कि उस व्यक्ति ने मदिरा के 
किंचित-ल्ञाभ फी ओर तो ध्यान दिया, लेकिन उससे होनेवाले 
स्वनाश फी ओर दृष्टि भी नहीं डाली । 

ठीक यही दशा धर्म की भी है। धर्म से, जहाँ तिल- 
भर लाभ होसकता है, वहाँ पहाड़ के बरावर सर्वनाश का 
मुक्ताविला करना पड़ा है और आगे करना पड़ेगा। जब 
हानि-लाभ की यह दशा है, तो किंचिन्सात्र-ल्ाभ के लिये 
सर्वनाश का आहयान फरना फहाँ की बुद्धिमानी है ? 

धर्म के पक्षपाती, आगे चलकर यदह्द दलील देते हैं, कि 
धर्स के नाम पर जो-जो जुल्म हुए हैं और होते हैं उन सबके 
लिये मनुष्य ज़िम्मेदार है, क्योंकि उसने अपनी स्वार्थ-बुद्धि 
से यह सब छुछ किया है। ऐसी स्थिति में, घ्म का क्‍या 
दोष है, जो उस वेचारे को निर्वासित कर दिया जावे ९ 

हम, इसे स्तरीकार फरते हैं, कि धर्म के नाम पर मनुष्यों 
ने अपना स्वाथसाधन और अपनी स्वेच्छाचारिता की पूर्ति 
फी है। लेकिन, यह एक ऐसा मजे है, जो हज़ारों-बर्ष पुराना 
होचुका है और मलुष्यों के जीवन में जिसका संस्कार दृढ़ 
होचुका है। इज़ारों-वर्षो' के इतिहास से पता चलता है, कि 
धर्म के नाम पर सदैव जुल्म होता रद्दा है ओर इसीलिये 
यह बात कही जाती है, कि प्रथ्वीतल पर जबतक “ध्म! 
का अस्तित्व है, तबतक यह चीमारी दूर नहीं होसकती । 
जिस चीज़ के संस्कार हजारों-वर्ष पुराने . दोचुके हैं, उस 
वस्तु के रहते हुए उन संस्कारों का कुछ-न-छुछ भाग दिल 
में अवश्य ही रहेगा। इसलिये, जिस वस्तु ने मलुष्यता.के 
नाश में प्रधान-भाग लिया हो, उसका सवेनाश :दी श्रेयेस्कर 


प्‌ 
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है । संसार के विद्वानों का, ऐसो वस्तुओं के हे में 
कया मत है, इसके लिये हम एक उदाहरण देते हें । ेु 
कई वर्षा' से, निं:ःशब्रीकरण-कान्फेंस होरही है। संसार 
के सभी समभद्गारों का मत है, कि बड़े-बड़े अख-शब्र 
विल्कुल नष्ट कर दिये जावें। हम पूछते हें--ऐसा क्यों 
किया जावे ? जिन व्यक्तियों ने शतल्मों का आविष्कार क्रिया 
था, उन्होंने तो केवल आत्मरक्ता की भावना से उन्हें वनाया 
था | साथ ही, जिन लोगों ने शल्र इक्ट्ठे किये, उन्होंने भी पहले 
आत्मरत्षा की ही दुह्दाई दी थी। बीच में, यदि लोगों की 
न्ोयत खराब होजावे और वे उन्हीं शल्मों की सहायता से दूससें 
का सबस्व हरण करने लगें, तो इसमें वेचारे शख्रों का कया दोप 
है? यह तो व्यक्तियों का दोष माना जावेगा । हमारी इस दलोल 
को स्वीकार करके भी एक वुद्धिमान-सनुष्य यही कहेगा, कि सच- 
मुचद्वी शर्तों की रचना आत्मरत्षा के लिये हुईं थी, दूसरों पर आक्र- 
मण करने को नहीं । लेकिन, मनुष्यों की वृत्तियाँ इतनी अधम 
होगई हैं ओर वे रोकने पर भी शख्तरों के द्वारा अपने स्वार्थंलाधन 
में इतने दत्तचित्त हैं, कि अब सिवा शब्नों को नष्ट कर देने के और 
कोई उपाय नहीं दीख पड़ता । जबतक ये श्र नहीं नष्ट कर दिये 
जाते, तबतक संसार में व्यापक-शान्ति कभी हो ही नहीं सकती । 
. ठीक यही हमार भी कथन है। धर्म की कल्पना, सनुष्यों 
को सदाचार पर चलाने के लिये की -गई थी। लेकिन, हजारों- 
चर्षो' से उसके द्वारा मनुष्यता का नाश तथा पशुता का पोषण होता 
आरहा है। मनुष्यों ने, भचतक उसके हारा खूब सवा साधा है 
ओर अब भी साध रहे हैं। यह दुंगुण भी शत्रों के परिणाम की 
ही भाँति सनुष्यों के जन्म-संस्कार में आगया है और वे इसे 
कदापि न छोड़ेंगे। . जब, इसके नाम पर होनेवाले अत्याचारों का 


'किसी तरह अन्त होता नहीं दीखता, तब विवश होकर यह कहना 
'यड्ता है, कि धर्स को संसार से भगा देने के सिवा अब और कोई 
उपाय नहीं है, जो यह पशुता का नंगा-नाच बन्द करवा सके। अस्तु। 

कुछ लोग, धर्म के नाश कर देन का नाम सुनते द्वी नाक- 
भों सिश्रोड़कर सलाह देने लगते हैं, कि जितना प्रयत्तर धर्म के 
नाश के जिये किया जाता है, उतना ही प्रयत्न करके धर्म को 
सुधारा क्यों न जाबे ९ यदि घम सुधर जाय, वो. फिर उसको नछ 
करने की आवश्यकता ही न रह जाय | 

हमें भी वड़ी प्रसन्नता हो, यदि वास्तव में धर्म का सुधार 
होजाय | यदि कोई सज्जन इसके लिये प्रयन्न करें और घर्म 
से पशुता निकलकर उसमें सदाचार का समावेश होजाय, वो 
फिर तो चाहिये द्वी क्‍या ? लेकिन, हमें इसकी कभी स्वप्न 
में भी आशा नहीं जान पड़ती। आजतक, धर्म में पशुता घुसो 
देखकर ल-जाने कितने महापुरुषों ने उस निकालने का प्रयत्न 
क्रिया, लेकिन सिवा उन महापुरुषों के अन्त के, पशुता का 
अन्त कभी नहीं हुआ। बुद्ध, महावीर, शह्कराचाये, सार्टिन- 
लूथर, इश्वरचन्द्र विद्यासागर, स्वामी दयानन्‍्द आदि सभी 
सहापुरुष इस पशुता को सवंथा नष्ट या कम करवान का 
प्रयन्ष जीवनभर करते रहे। लेकिन, इतिहास बतलाता है, 
फि इसमें उन्हें जो सफलता मिली, वह नहीं के बरावर है । 
जब इतने बड़े-बड़े महापुरुष भी इस पशुता का नाश करवाने 
में सफल नहीं हुए, तो अब और कौन इस रोग को नष्ठ 
करवा सकता है ? कोई नहीं। जब, इस बीमारो के दूर होने का 
कोई उपाय नहीं है; तो सिध्रा उस संड़े और दुर्गन्धिपूर्ण-अंग यानी 
धर्म को नष्ट कर देने के और कोई उपाग शेप नहीं रददता | 

धर्म शब्द, इतना दूषित और गन्दा होगया है, कि उसका 
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लाम लेते ही सदाचार की ओर नहीं, वल्कि पक्षपात और 
पछुता के नगे-नाच की ओर ध्यान जाता है। इसलिये, पारलौ- 
किक-धर्स के अतिरिक्त लोक-ज्यदह्र में भी जहाँ घम शब्द 
आया हो, वहाँ से उसे निकालकर उसको जगह दूसरा शब्द 
रख देना चाहिये। जेसे कि कुलबस, जातिधम ओर राष्ट्रथर्म 
को छुलव्यवहार, जातिव्यवह्यर और राष्ट्रीय-कत्तेव्य कहकर 
पुफारना श्रेष्ठ है, इनके पीछे धर्म शब्द रखना सवथा-अनुचित 
है। हसारा तो यहाँ तक अनुरोध है, कि भविष्य सें जो शब्द- 
कोश वनाया जावे, उससें या तो धर्स शब्द ही न रक्खा जावे, 
था इसका अर्थ--पशुता, पक्षपात, अन्यविश्वास, कृपसण्ड्ूकता, 
असहिष्णुता आदि लिखा जावे। क्योंकि, धर्म शब्द के वर्तमान 
क्ोक-व्यवहार में यही अर्थ समसे जाते हैं। अस्तु । 

हस, एक वार फिर वही वात कहेंगे, कि पुस्तकों में धर्म 
शब्द की चाहे जितनी खुन्दर-परिभाषा लिखी हो, लेकिन 
लोक-वयवहार ओर अनुभव में वह असानुषिकता का पर्याव- 
वाची है। धर्पालन का फल्न पुस्तककारों ले चाहे जितना 
वढ़िया वतत्लाया हो, लेकिन व्यवहार में वह सर्वेनाश के 
अतिरिक्त कोई फल्ल्‌ देनेबाला नहीं जान पड़ता । ऊपर, हम यह्‌ 
तो वतला दी चुके हैं, कि घस्में और सदाचार ये दो पररुपर 
विरोधी-चीज़ें हैं, इसलिये सद्याचार से धर्म का कोई सम्बन्ध 
नहीं । इन सच कारणों पर विचार करते हुए हमारा प्रत्येक 
सभ्व-व्यक्ति से अचुरोध है, कि वे धर्म नामक सर्वनाशछऋारी- 
ढोंग को संसार से नष्ट करवा देने का पूर्ण प्रयक्ष करें। इस 
ढोंग के कारण हमें कितनी वढ़ी-बढ़ी हानियाँ उठानी पड़ी 
है, इसका वणुन दूसरे अध्याय में किया गया है | 


तो क्या पर्म-यन्ध झूठ हैं? 


जब, ईश्वर, आत्मा, पुनजन्म, परलोक, भूत-प्रेत ओर धर्म 
सब कुछ मिध्या-कत्पना है, तो जिन धर्म-मन्‍्थों में इन सबका 
वर्णन है, थे क्या भूठ हैं यदि वे मूठ हैं, तो उन सबके लेखकों 
को ऐसी भूठी-बातें लिखने से क्‍या लाभ था! यह शंका, 
प्रत्येक आर्तिक कर सकता है। 

इसके उत्तर में, हम डंके को चोट पर यह बात कहेंगे, 
फि जहाँ तक संसार के सभी धर्म-प्रन्थों का पारलोकिक-विषयों 
से सम्बन्ध है, वे विकुल्न-मूठ हैं। कारण, कि जब परलोक 
की सिद्धि तथा आत्मा, खेथवर, पुनजन्म आदि के अस्तित्व के 
विपय में कहीं और कुछ भी प्रमाण नहीं मित्रता, तब इनके 
राग शअलापनेवाले धर्म-मन्थों को बकवास, वन्ध्याशपुत्र के विवाह 
के गौतों से अधिक क्या महत्व रखती है | .जिस वस्तु 
का ही कहीं पता नहीं है, उसका गुणगान केसे सत्य 
होसकता है ? 

अब यह प्रश्न वाक्की रहा, कि यदि धम-अन्‍्थ झूठ हैं, तो 
ऐसी भूठी-बात लिखने से मन्थकारों को क्या लाभ था | इस मञ 
का उत्तर हम लालबुमकड़ों की कथा के साथ ही दे आये हैं, 
कि अपनी शान बनाये रखने के लिये, उन लोगों ने ऐसे प्रभों 
के भी उत्तर अपनी फल्पनाशक्ति के सहारे दे दिये, जिन प्रशों 
के सम्बन्ध में वे स्वय॑ भी कुछ न जानते थे। जब उत्तर दे दिये, 
सब अपनी वात की पुष्टि फरने या अपने अनुयाइयों की संख्या 
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बढ़ाने के लिये उन्हें अपनी गण्पों का संग्रह करना पड़ा | इन्हीं 

संग्रह का नाम आगे चलकर धर्म-अन्थ होगया। 
जब, बड़े-बड़े आचार्यों ने अपने-अपने नाम से घर्म-पन्थ 
बनाकर प्रसिद्ध किये, तब छोटे-आचार्यो' को भी इसका शौक़ 
चराया | अतएव उन्होने भी अपने नाम से एक-एक धर्मग्रन्थ 
बनाना शुरू किया। आगे चलकर, जब वरसाती कीड़े-मक्रोड़ों 
की तरह सम्प्रदायों या पन्‍थों का जन्म होने लगा, तब प्रत्येक 
सम्प्रदाय या पन्‍थ ते अपने-अपने घधर्म-ग्रन्थों की प्रथक-प्रथक्‌ 
रचना की | इस तरह से इतने ग्रन्थ बन गये, कि यदि केच्रल 
हिन्दू-धर्म के सभी धर्म-पन्थों की एक-एक प्रति ली जावे, तो 
शायद पचास-साठ गधे भी उस बोझ को ले चलने में समथे न 
होंगे। जिस पन्‍थ को देखिये, वही दस-पाँच धर्म-प्रन्थ बनाये 
तयार खड़ा हैं और जबसे प्रेस का कार्य शुरू हुआ है, तबसे 
तो इन धर्म-अन्थों की संख्या दिन-दूनी, रात-चौगुनी बढ़ती ही 
जाती है। भारतवर्ष के सब पर्मो' के भेदों-उपभेदों का योग 
शायद दो-हज़ार से कम न होगा। इन सब भेदों के प्रथक्‌ पथक्‌ 
धम-मन्ध भी हैं। इस तरह, घर्म-अन्थों का बाजार खूब सस्ता है । 
कोई यह न खयाल करे, कि इन श्रन्‍्थों में सदाचार काः 
ही महत्व दिखलाया गया है। बल्कि, यदि सौ में एक पेज: 
सदाचार का सहत्व घतलानेवाला है, तो शेष निश्नानवे या तोः 
अपने आराध्यदेव अथवा पन्‍थ की प्रशंसा से भरे हैं या अपनी 
हर ओ 02:28 वरणणन है। तिस पर जूबी यह, कि एक 
न्‍्थ परस्पर विरोधी हैं। कोई कुछ ऋहता 


री 
हद और कोई कुछ । हे पारलोकिक-विषयों में इन सबने एक दसरे 
से आगे बेदूकर गपोड़ लगाने गो 


| गत्ते की प्रतियोगिता में क्रत्म तोड़ने 
का प्रयत्न किया है| अं पे 
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कुरान क्यौर बाइविल को तो आलोचना फरना ही फिजूल 
है । कारण, कि वे दोनों दी झुदा के रसूल और पुत्र क्की 
चनाई हुए फितादें हैँ । इन दोनों के गपोड़ों को बहुत धज्जियाँ अब 
तय; उदार जा चुफी £ैं, इसलिये अब हम अधिक क्‍या कहें ? 
खबर, एस टदिन्दू-धर्मग्रन्थों फो सत्यता का संक्षिप्त-विचार 
फरग। सबसे पहले, हम गीता को ही लेते हैं। गीता, 
हिन्दुओं फा सर्वोत्तम-धर्मेम्न्थ माना जाता है। संसार की 
प्राय: सभी भापाओं में उसका अनुवाद छोचुका है। गीता 
घी तारीफ़ करते लोग नहीं अघाते। यहाँ तक, कि कल्याण- 
सम्पादक को गीता के शुश-गान करने के लिये अपने पत्र 
का “गीताड निकालना पड़ा। जिस गीता की इतनी धूम है, 
उसगें सिवा लच्छेदार-चातों के आर क्‍या है? प्रथम-अध्याय 
में अर्जुन के विपाद फा वर्णन फरके ज्योंही दूसरा-श्रध्याय 
घुरू होता है, स्थोंह्ठी कृष्ण आत्मा की अमरता का गुण गाने 
लगते है । सारी गीता पढ़ जाइये, लेकिन सिवा चमकदार- 
बातों के, आत्मा, ईश्वर था परलोक का कोई प्रमाण नहीं 
मिलता । कृष्ण ने, जिस आत्मा की अमरता का गीत गाया 
है, पहले उस प्त्मा के लिये प्रमाण की त्तो ज़रूरत थी न? 
लेफिन घहू से करके पहले ही मल्हार गाने लगते हैं। चूँकि, 
संसार के प्रायः सभी आस्तिक आँखें बन्द करके आत्मा का 
अस्तित्व मानते हैं, अतः वे आत्मा का यह गुण-गान सुनकर 
बड़े प्रसन्न होते और गीता को तारीक फरने लगते ह्‌। जिन 
लोगों को पारलौकिक-विपयों का प्रमाण जानकर उन्हें मानने 
की अमिलापा दो, उनके लिये गीता में कछ नहीं है । आँखे 
बन्द फरके सानो, तब तो ठीक है, यदि तक करते हो, तो घर 


जाओ, गीता में “सत्यता? कहीं ढूँढे भी न मिलेगी । 
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जिन वेढों पर हिन्दुओं के दिलों में बड़ी श्रद्धा है ओर 
जिनके इश्वरक्त तथा धर्म-शाख्र होने का राग अलापा जाता 
है, वे क्या हैं! जवतक हम बेदों को इ्वरकत ओर धर्म- 
शास्र नहीं मानते, तबतक उनकी वास्तव में बड़ी प्रतिष्ठा है। 
वे, हमारे पूर्वजों की सभ्यता के विक्लास के इतिहास हैं। 
पहाड़, नदी, बादल, साँप, रोग आदि से भयभीत होकर तथा 
उत्तके रहस्थ को भोलेपन के कारण न समझकर उन पू्े- 
पुरुषों ने जो ऋचाएँ बनाई हैं, उन्हें धर्म का अंग केसे कह 
सकते हैं? पावी का स्वामी वरुण, वनत्पतियों का स्वामी 
सोम ओर संसार का स्वामी इश्वर को मानकर वे प्राथता 
करते हैं। सूये, चन्द्रमा, समुद्र और रात्रि के अन्धकार को 
देखकर वे अपना आश्चय प्रदर्शित करते हैं। विभिन्न-परिस्थिति- 
यों छा वर्णन या तात्कालिक धार्मिक-छत्यों के वर्णन बेढों में 
भरे पढ़े हैं। इन सबके संग्रह बेद को इश्वर का बनाया मानना 
या उन्हें घ्म-शाल् कहना प्रत्यक्ष भूल है। धार्मिक-दृष्टि से 
वेदों का कोई मूल्य नहीं, वे इतिहास-अन्थ हैं। जो लोग 
इतने मूल्यवान-साहित्य को घमं के असत्यतापूण-क्षेत्र में खींच 
लाते हैं, वे अपने अज्ञान के कारण दया के पात्र हैं। “धर्म! 
जिस असत्य का नाम है, उससे वेचारे बंद श्राय: मुक्तसे हैं। 
उन लोगों ने, यदि यज्ञ में गो मारी, तो चुपचाप वेदों में उसका 
वन कर दिया। अश्वमेध-यज्ञ करने पर घोड़े की क्‍या गति 
बनाते थे, यह भी उन्होंने बतल्ा दिया। उनके कैंसे-कैसे 
विश्वास थे, यह भी स्पष्ट कर दिया। यह, सभ्यता का आदिम- 
कालीन-साहित्य है | इस साहित्य को तो चुपचाप पुरातत्व- 
विभाग के दुफ्तरों में रखवा देना चाहिये, क्योंकि ये किताबें 
इस चीसबीं-सदी के घर-अन्थ नहीं हो सकतीं। जो लोग यह्‌ 
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सानते हैं, कि वेदों में अव्यक्न-दर्जे का ज्ञान भय है, वे या तो 
किसी के बहकाने से ऐसा कहते हैं था उन्होंने अपने जीवन 
में कभी वेद देखे ही न होंगे। हाँ, कुछ दोस्तलोग ऐसे भी 
हैं, जो खींच-तानकर बेदों का वैज्ञानिक-अर्थ निकालते हैं। 
लेकिन, यह एक ढोंग से अधिक मूल्यवान-कार्य नहीं है। 
फारणा, कि वेद इस समय की दृष्टि से नहीं बनाये गये थे। 

मोर दौर पर वेदों के बाद उपनिषदों का काल आता है। 
सपनिपदों में जिस श्रह्म का लम्बा-चौड़ा विवेचन है, उसके 
अस्तित्व की सिद्धि में कुछ भी प्रमाण नहीं मिल्रता। दम, 
पहले चतला आये हैं, क्रि श्क्म एक ढोंग है। जब त्रह्म ही 
ढोंग है, तब उसका गुण गानेवाले उपनिपद्‌ कब सच्चे हो- 
सकते हैं ? उपनिपदों की ही तरह छल्‍शाल्रों के विपय में भी 
समभना चाहिये। इन शालं में, जिस जीव, आत्मा; परमात्मा, 
घुनर्जन्म, मद्धा, पुरुष, लिब्लशरीर आदि का वर्णन है, उनके 
लिये व्यावह्ारिक-प्रमाण कया है? जिस वस्तु के लिये कोई 
अमाण दी नहीं है, उसके गुणों पर विश्वास करना बद्दी 
पूर्वकथित वन्ध्या-पुत्न के विवाह की धूमधाम में शामिल होने 
की-सी गप्प है | 

इन साधारण-गप्पों से परिपूर्ण अन्थों के बाद श्रोसान्‌ 
युराण महोदय का नस्वर आता है। इन अन्थों के लेखकों 
ने, घौद्धों ओर जैनियों के साथ गरपोड़ेबाजो की प्रतियोगिता में 
भाग लिया है। यह तो शायद निशय न होंसकेगा, कि सब 
से तेज्ञ गपोड़ेवाज फौन रहा, लेकिन यह निश्चित है, कि 
दिन्दू-पुराणकार घहुत दूर ते उनक्ने 220 दौड़े ने 
अठारह-पुयाण और उनके सहायक प्न्थ माना 7 के खज़ 
हैं। जिस पुराण को उठाकर देखिये, बही अपने आराध्यदेब 
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को संसार का सर्वोत्तम-देवता कहता हैं। देवीपुराण में देवी 
सर्वश्रेष्ठ बताई गई है और शेष सव उनके सातहत | विष्णु- 
पुराण कहता है--विष्णु सर्वोत्तम-देव है, शेष सब संसार 
या देवता उसके सेवक हैं। शिवपुराण, शिव को सर्वश्रेष्ठ- 
देवता कहकर शेष सवको उनके अधीन कहता है । लिंगपुयण 
की तो लीला ही विचित्र है। सारांश यह, कि सव-के-सच 
अपना-अपना राग गाते हैं। इन अठारहों ने भी गएप्पें 
लड़ाने में बाज़ी-सी लगा रक्खी है। तिसपर मज़ा यह, कि 
जिन लोगों के दिलों में इन गपोड़ों के प्रति श्रद्धा है, वे इन 
सव वातों को सत्य ही सानते हैं। किसी बूढ़े-पोराणिक से 
पूछिये, कि क्या दुःशासन में दसहज़ार-हाथी का वल्न था! 
क्या हनुसान समुद्र कूद गये थे ! क्‍या सुरसा ने सौन्योजन 
यानी आठसो-माइल का मुँह चीरया था! क्‍या कुम्भकरण की 
मूल एक-योजन यानी आठ-साइल लम्बी थी? क्‍या वामन 
ने तीन ही पर में संसार नाप लिया धा? तो वह इन सब 

गपोड़ों के उत्तर में छाती ठोककर यह वात कहेगा, कि ये सब 
बातें सत्य ही नहीं, वल्कि भ्रव-सत्य है।इस अन्धविश्वास में 

उस वबेचार का कुछ भी दोष नहीं है। जन्म से ही घसंग्रन्थ- 

धममंग्रन्थ कहकर उसमें इन सबकों सत्य मानने के संस्कार 

डाल दिये गये ओर श्रद्धा के वाहुल्य तथा तक के अभाव सें 
- वह जीवनभर इन गपोड़ों को सत्य सानता रहा। केवल 

पुराण ही नहीं, सभी धर्म-पन्थों की यही दशा हुई है और 
लोगों को विना विचारे उन्हें सत्य सानने की शिक्षा दी गई . 
है। यदि यह शिक्षा लोगों के दिलों से दूर होजाय और बे 
खबुद्धि से निणुय करने कगें, तो संसार का कोई भी धर्म-शास्त् 
एक चरण के लिये सत्य न माना जावे | 
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5 इस बविपय में, हिन्दुओं की जितनी दुर्दशा हुई है, उससे 
अधिक दुदशा मुसलसानों तथा ईंसाइयों की हुई है। उनके 
यहाँ तो तक करना पापात्मा का लक्षण है। क्रान, खदा 
के यहाँ से मुहम्मद साहब के द्वारा आया है और वह कलामे- 
इलाही है, इस वात में जो व्यक्ति सन्देह करे, वह काफ़िर 
है और दोजख का भागी है। आदम की पसलीबाले किस्से 
में जिसका एतवार नहीं है, उसके लिये नक॑ तथार है, यह 
इसाई आदर्श है। इसामसीह के सम्बन्ध में, बाइबिल में जो-जो 
गपोड़े लिखे हैं, उनपर जिसे विशधास नहीं है, उसे हज़रते ईसा 
फभी भूलकर भी अननन्‍्त-दरड ( 7086779) ॥?7709]7767 ) 
से न बचावेगे। सारांश यह, कि इन दोनों धर्मो' में भी यह 
सख्त-क़ानून है, कि घस-अन्थों की एक-एक मात्रा सत्य है, 
उसे सत्य मानो । यदि असत्य मानोगे, तो नके जाओगे | 

ओर लोगों की ही भाँति, जैनियों के ध्म-ग्रन्थ भी गपोड़ों 
से परिपूर्ण हैं | संख्या-शाख्र की कमज़ोरी समझरूर या अन्य 
किसी कारण से जैनियों ने संख्या सम्बन्धी वे-वे गपोड़े हाँके हैं, 
जिनकी इस सदी में शायद कोई कल्पना भी न कर सकेगा | 
जेनियों के ग्रन्थों का प्राय: प्रत्येक-बर्णन गपोड़ों का आदश है। 
देवताओं की शक्ति, स्वगं, नके और आत्मा के विभिन्न-जन्मों में 
उत्पन्न होने का जैसा लम्बा-चौड़ा और बे-सिर-पैर का वर्णन 
जैनियों ने किया है, वेसा शायद लालबुककड़ के चचा भी नहीं 
कर सकते | समवसरण ओर किसी बड़े देवता के तीथकरों के 
दर्शनार्थ आने के समय का वर्णन पढ़िये, तो अक्ल हैरान 
होजायगी | तीर्थंकरों के सामने, देवों नें जो नाटक किये हैं, 
उनमें बड़े-बड़े मटकों के बराबर मोती लटकते थे | राज़ब किया ! 
एक छोटा-सा अपराध करने पर अनन्तानन्त-क्रोड़ाकोड़ी वर्ष 


९०० ईश्वर और घ्म केवल ढोंग है ! 


तक धघोर-सके में रहना पड़ता है। इसी तरह की गण्पों से जेन- 
शास्त्र भरे पड़े हैं। इन गपोड़ों की असत्यता सभी पढ़े-लिखे 
ओर नवयुवक जानते हैं, फिर भी वे अपने शाल्रों को सिक्क 
इसलिये सत्य सानते हैं, कि अन्यान्य धर्मावजस्वी अपने-अपने 
शाझ्रों को सत्य कहते हैं। धर्म नामक ढोंग का कुछ ऐसा प्रभाव 
ही है, कि उसको माननेवाला सत्य की अपेत्षा प्रतिस्पड्धों का 
अधिक ध्यान रखता है। इतनी भयद्गुर-खिति को जन्म देनेवाले 
धर्स को इस घीसदीं-सदी में भी जो लोग आवश्यक मानते हैं, 
उनकी बुद्धि को दूर ही से प्रणाम है | अस्तु । 
सारांश यह, कि संसार के सभी धर्म-शाख्र, जहाँ तक कि 
उनका पारल्ोकिक-विषयों से सम्बन्ध है, भ्ूठ हैं ओर बिलकुल 
भूठ हैं। यदि वे सत्य होते, तो उनमें वर्शित आत्मा, परलोक, 
इश्वर, पुनजन्म, भूत-प्रेत आदि के लिये कोई प्रमाण अबतक . 
अवश्य ही मित्ष जाता। प्रमाण के अभाव में परलोकादि भ्ूठ 
हैं, इसीलिये उनका भाटों की तरह बणन करनेवाले धर्म-शास्् 
भी भूठ ही हैं। 
| दस, इस बात की ओर पुनः ध्यान आकर्षित करते हैं, कि 
धम-शाल्ों में सदाचार का यत्र-तन्र जो यत्किव्न्वचित्‌ वर्णन 
आया है, वह गपोड़ों के बीच छिपा होने के कारण नहीं के 


बराबर है। चूँकि, धर्म-शास्रों में गपोड़ों का बाहुलय है, इसलिये 
ये अपने-आप गप्प-शास्र होगये हैं। और गप्प-शास्र का क्‍या 
मूल्य है, यह सभी जानते हैं ! 


धर्मशासत्रों का परस्पर विरोध और उनके आस्मानी-गपोड़ों 
को देखकर ही किसी कवि ने कहा है-- न्‍ 


हु अुतयो5पि मिन्नाः स्वृतयो5पि मिन्नाः 
नेकी पुनियंस्थ वचः प्रमाणम्‌ । 


तो क्या धसे-अन्थ भूठ हैं ९ १०१ 


अर्थातृ-श्रुति और स्मृति, सब अपना-अपना मिन्न-राग 
गानेवाली पुस्तकें हैं। एक भी ( धर्मशाखकार ) भुनि ऐसा 
नहीं है, जिसका फथन प्रामाशिक हो । 

यह कथन, केबल श्रुतियों और स्पृतियों तक ही सोमित 
नहीं है, बल्कि इसे सभी धर्म-शास्तरों के लिये समझना चाहिये। 
जितनी भी पुस्तकें धर्म-शास्र के नाम से मशहूर हैं, उन्त सब 
की यही दशा है । हमारे इस कथन की सत्यता, ग्रस्येक सभ्य- 
व्यक्ति, किसी भी धर्म-शाख को आलोचनात्मक-हष्टि से पढ़कर 


जान सकता है । 


द्सरा+-अच्याय 





| धर्म ने, मनुष्य को पशु) कृपमण्डक और असहिष्णुता की सूर्ति 
अना दिया है। विश्वास फे माहात्य के गीत गा-गाकर, धर्माचार्यो" 
ने मानव-जीवन को दुःखमय बना डाजा। तिंस पर मज़ा यह, कि 
धर्म का अधिकार केवल पारलौकिक-विपयों में ही नहीं रहा | इस 
ढॉग ने, अपने हाथ-पेर इस तरद्द फैला रक्खे हैं, कि सानव-जीवन 
का प्रस्येक-चेत्र, भागवत फे कल्पितन्‍नर्क का नमूना हो रद्द है। हमारा 
विधेक, हमारी मह॒ुष्पता, हमारी विधार-शक्ति, हमारा कुट्टग्ब-प्रम, हमारी 
राष्ट्रीयीमा और हमारा मानवनश्रेम, धर्म की भूठी-बलिवेदी पर चलिदान 
हो छुका है । इस तरह एमारा सर्वनाश होगया, तब भी क्या हम 
दस धर्म नामक ढोंग की दुम पकड़े रहेंगे १ 


अन्धविश्वास, 


जिस धर्म और उसके अणडे-बच्चों का वर्णन हम पहले- 
अध्याय में कर आये हैं, उसकी जड़ एकमात्र अन्धविश्वास है। 
अन्धविश्वास का, घस के साथ ऐसा प्रगाढ़-सम्बन्ध है, कि जहाँ 
धर्म है, वहाँ अन्धविश्वास अवश्य ही है। अन्धविश्वास के 
बिना धर्म की कल्पना आकाशकुसुम के समान है। यानी, जहाँ 
अन्धविश्वास नहीं है, वहाँ धर्म तो कभी हो ही नहीं सकता। 

थों तो, संसार के सभी पर्मो' में अन्धविश्वास कूट-कूटकर 
भरा है, लेकिन यदि यहाँ सच घर्मा' के अन्धविश्वासों का वर्णन 
किया जावे, तो यह पुस्तक महाभारत से भी बड़ी होजाय। 
इसलिये ओर सब धर्मा' के अन्धविश्वासों का जिक्र छोड़कर, हम 
केवल हिन्दूधर्म के अन्धविश्वासों का संज्षिप्त-चर्णन करेंगे। 

हिन्दूधर्म में भी, अन्य धर्मो' की ही भाँति आमतौर पर 
यह सिद्धान्त माना जाता है, कि--“विश्वासों फल्दायकः”। 
इस विश्वास का नाम ही अन्धविश्वास है। हिन्दूध्म का भ्रत्येक- 
सम्प्रदाय यानी प्रत्येक-भाग इसी विश्वास! से ओत-प्रोत्त है। 
ओरों की कौन कहे, जो आर्यसमाज भारत का सबसे अधिक 
उन्नत और , तार्किक-समाज माना जाता है, वह भी अन्ध- 
विश्वास के कीचड़ से न घच सका। वेद ईश्वरक्तत हैं! “इ्दं 
सोसाय स्वाहा! इद्मभये स्वाहा! आदि इसी अन्धविश्वास 
के द्योतक एवं .असाण हैं। दस बतला आये हैं, कि जहाँ धर्म 
का नाम भी आगया है, वहाँ अन्धविश्वास पहले ही खड़ा 

रु 
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मिलेगा । जब, आयेसमाजियों को भी अन्धविश्वास ने न 
छोड़ा, तो शेष लोगों का तो जिक्र ही क्‍या है, जिनका 
सारा जीवन ही अन्यविश्वासस्य है। अब, हम ऐसे कुछ अन्ध- 
विश्वासों का वर्णन करऊ यह वतत्ाने का प्रयत्न करेंगे, कि 
किस तरह इन अन्धविश्वाप्तों ने धर्म के नाम पर सनुष्यता का 
स्ताश किया है । 

इन अन्धविश्वासों में, यज्ञ का नाम सबसे पहले लिया 
जासकता है | विभिन्न-देवताओं की कल्पना के बाद जब उन्हें 
प्रसन्न करने के लिये सुन्दर. और ख्वादिष्ट-पदार्थ सेंट करने का 
सवात्ष पेश हुआ ओर प्रत्यक्ष-रीति से यह काये असस्भव जान 
पढ़ा, तब लोगों ने यह बात सोच निकाली, कि अग्नि में ये 
चीज़ें डालकर उन देवताओं के नाम से जला दी जावें, तो उनके 
घुएँ को पाकर देवताक्ोग प्रसन्न होजावेंगे। वस, फिर क्‍या 
था, बड़े-बड़े यज्ञ शुरू होगये और हजारों-सन खाद्य-सामग्री 
आग में जलाई जाने लगी। आगे चलकर, यज्ञों का वह 
विस्तार हुआ, कि सारा धर्म उन्‍्हों में निहित माना जाने कगा 
एवं गो, घोड़ा तथा मनुष्य तक काट-ऋाटकर उन चज्ञों में डाले 
जाने लगे। प्राचीन-प्रन्थों में, इन चज्ञों का वर्णन पढ़कर रोएँ 
खड़े होजाते हैं। वौद्धकाल तक इनका प्रावल्य रहा। अन्त में, 
जव बुद्ध ने इसकी पोल खोली और इस ढोंग "के विरुद्ध 
वशगावत का ऋरडा खड़ा किया, तव जीवों का सार-मारकर यज्ञों 
'में डालना वनन्‍्द हुआ | लेकिन मूलयज्ञ का ढोंग फिर भी 
अचलित रहा ओर आज भी प्रचल्ित है। पूर्व-पुरुषों के नकरे- 
क्ंदेस पर चलने का दस भरनेवाले आरंसमाजी अबतक, 
चज्ञ को भनुष्य-जाति के लिये आवश्यक मानते और 
करते हैं| जिस समय ये पंक्तियाँ लिखी जारही हैं, वव अज- 


अन्धविश्वास, १०७ 


मेर में होनेवाले निर्वाण-अ्धंशताव्दी-उत्सव की कार्यकारिणी- 
समिति इस वात का इन्तिज्ञाम कर रही है, कि अद्धंशताब्दी 
के अवसर पर होनेवाज़े ब्ृहद-यज्ञ में एकहज़ार-मन सामग्री 
तथा चारसौ-पीपे घी की आहुतियाँ दी जावें। कारण पूछने 
पर चतलाया जाता है, कि यज्ञ करने से वायु शुद्ध होती है। 
पहले तो यद्द कहना दो फ्िजूल है। कारण, क्रि जहाँ हजारों- 
सन-गन्दगी है, वहाँ की वायु को यदि दुसहज़ार-मन की 
आहुतियाँ दी जावें, तो वे भी शुद्ध करने में असमथ्थ रहेंगी। 
कड़ी-हवा के एक भोके से आपके यज्ञ की शुद्ध-हवा न-जाने 
कहाँ जाय। इसके अतिरिक्त, अजमेर में, रेलवे के दो बड़े- 
चड़े कारखाने हैं, जो कई टन फोयला रोज़ जलाकर घुआँ 
उगल्ते हैं | इस बृहद-यज्ञ की सारी सुगन्धि को, वह घुआँ 
घक्त घण्टे में चाट जावेगा यदि हवा शुद्ध ही करनी है, 
तो सारे देश को सकाई की शिक्षा देनी चाहिये तथा सभी 
थ्रुआँ उगलनेवाले कारखाने चन्द्‌ करवा देने चाहिएँ। यदि 
यह असम्भव है, तो इस ग़रीवी के जमाने में, देश के ये खाय- 
पदार्थ अकारण ही जलाकर, उन्हें बेचारे ग़्रीबों के मुँह से 
भी क्‍यों छीनते हैं ? यही सामग्री यदि दीन-हीन मनुष्यों में 
चाँट दी जावे या किसी अनाथालय को दे दी जावे, तो कितनी 
भलाई हो। अब, हौआ-आदसम के जमाने की लकीरें पीदने से कोई 
ज्ञाभ नहीं है। यज्ञ का जमाना हजयारों-वर्ष पीछे रद गया । 
आजकल, प्रत्येक-ढोंग को वैज्ञानिक-रूप देने की प्रथा-सी 
व्वल्ल पड़ी है। सनातनधर्मियों से जब कोई बड़-पीपल आदि 
की पूजा का कारण पूछता है, तो वे फ्रोरन कहने लगते हैँ; कवि 
इनके सम्पर्क से प्राणदायक-तत्वों की चृद्धि होती है । जैनियों 
से जब कोई वैज्ञानिक, उपवास का कारण पूछता है, तो वे 
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डपवास से मोज्षप्राप्तिवाले ढोंग को छिपाकर फ़ोरन ही 
कहने लगते हैं, कि अमेरिका के डाक्टरों का मत है, कि 
उपवास से स्वास्थ्य-लाभ होता है! ठीक यही दशा हमारे 
आयसमाजी भाइयों की भी है। यज्ञ, चेकि हमारे पृर्व-पुरुष 
करते थे और यह रूढ़-परिपादी है तथा देवताओं को प्रसन्न 
करने का साधन है, इस नग्न-सत्य को छिपाकर वे इस ढांग 
से वायु की शुद्धि के राग गाने लगते हैं। हम पूछते हैं, कि यदि 
केवल वायु की शुद्धि ही उद्देश्य है, तो खूब आग जलाकर 
सब सामग्री एक दम से डात्न देनी चाहिये। नहा-धोकर तथा 
चैद्कि-नियमों के अनुसार देवताओं के नाम ले-लेकर स्वाहा- 
स्वाहा चिल्लाने का तो कोई मतलब ही नहीं रह जाता | इस त्तरह 
घीरे-धीरे निकलनेवाला घुआँ तो अधाधुन्ध गन्दी-हवा पर 
विजय नहीं आप्त कर सकता। उस तरह, यानी एकदम सोंकी 
हुई सामग्री का प्रवत्त-छुआँ तो शायद गनन्‍्दंगी को थोड़ा-बहुत 
पीछे भी हटा सके । इस वीसवॉीं-सदी में ओर बड़े-बड़े तार्किक- 
विद्वानों को इस तरह अन्धविश्वास के गत्त में फँसे देखकर ढुःख 
हृदय डबल पड़ता है। धर्म के सबसे भयहूर-दुष्परिणाम 
अन्धविश्वास के कठ्ु-परिणास का इससे अधिक प्रमाण और. 
क्या चाहिये १ खेद । 
यज्ञ के वाद, बलिग्रदान का नम्बर आता है। यज्ञों में दी 
जानेबाली बलि के अतिरिक्त, ज्ञोग, अपने कल्याण के लिये 
जीवों या मनुष्यों की देवताओं पर बलि चढ़ाया करते थे। 
यह प्रथा, आज भी मौजूद है और कानूनी मजबूरी के कारण 
नर-बल्ि तो सभो सभ्य-देशों से प्राय उठ-सी गई है लेकिन 
पशुनाज्ष वाक्की है। नर-वलि के काण्ड भी अभी कहीं-कहीं देखे 
जाते है| कुछ दिन पूर्व हमने पत्रों में एक ऐसे शाक्त को सेशन 
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से फाँसी की सजा मिलने का संवाद पढ़ा था, जिसने देवी 
के सामने एक कन्या की बलि दी थी। पश्ञु-बलि, आमदौर पर 
सारे भारत में होती है और कहीं-कहीं तो बड़े-बड़े कुल्ीन 
कहे जानेचाले 'आ्राह्मण” भी उसमें भाग लेते हैं। राजपूताने में 
इसका बड़ा जोर है। अपने कल्याण की इच्छा से, हम किसी 
प्राणी को अपनी कल्पित-देवी के सासने काट डालें, यह कहाँ 
का न्याय है? इन सब अन्धविश्वासजन्य अधमस-कृरत्यों को 
देखकर भी फोन कहता है, कि धर्म ने मनुष्य को पशु से नीच 
नहीं बना डाला है ! 
मंत्र-तंत्र को सत्य माननेवाला एक अन्धविश्वासपूर्-युग 
चीत चुका है, फिर भी अभी उसके अनुयाई बहुत बाक़ी है। 
इस छोड़कर, अब हम ज़रा बेराग्य-भावना की खबर लेंगे। 
धर्माचार्या' ने, मनुष्यों को सचमुच ही अन्धा तथा विवेक- 
शून्य बनाकर कठपुतली की भाँति नचाया और नचा रहे हैं। 
इसी आँखमिचोवल में पड़कर, मनुष्यों ने लालबुभाकड़ों की 
सब कल्पनाओं को सत्य मान लिया। इश्वर तथा परलोक 
आदि बातों पर विश्वास कर चुके पर, मनुष्यों को यह उपदेश 
- दिया गया, कि--“जबतक तुम सांसारिक-उलभनों को छोड़, 
विरक्त होकर भक्तिपूर्ण-जीवन नहीं व्यतीत करते, तबतक तुम्हें 
उस खर्ग की प्राप्ति नहीं होसकती, जहाँ अप्सराओों के कुण्ड 
नवागन्तुकों से प्रेम करने को हाजिर खड़े रहते हैं। कारण, 
फि ईश्वर तबतक असन्न न होगा, जबतक तुम जंजाल छोड़कर 
उसकी भक्ति न करो।” बस फिर क्‍या था, झुण्ड-के-फुण्ड 
मनुष्य चलन दिये खर्ग की प्राप्ति फरने ! किसी भी भले-आदमी 
ने आँखें खोलकर यह न देखा, कि जिस इंश्वर को प्रसन्न 
करके खयाली-खर्ग की प्राप्ति का यह प्रयत्न है, वह या उसका 
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खर्ग या हमारा आत्मा है भी, या नहीं ! यह बेराग्य की अधस- 
आवना, संसार के प्रायः सभी धर्मों में देखी जाती है। इसाइयों 
के यहाँ तो इसके सम्बन्ध में मनुष्यता को उल्लंघन करनेवाले 
ऐसे-ऐसे क्रिस्से हैं, जिन्हें सुनकर रोएँ खड़े होजाते हैं। छोटे- 
छोटे बच्चों, बूढ़े माता-पिता आर निःसहाय-परिवार कोः 
छोड़कर सनन्‍्यास लेना उनके यहाँ एक साधारण-बात थी। 
यही नहीं, अपने परिवार के प्रति निरप्रृहृता दिखलाने के लिये, 
बहुत-से लोग तो घर छोड़ने से पूर्व अपनी सम्पत्ति भी बाँट 
दिया करते थे। वेराग्य की परीक्षा के लिये आचार्यलोग 
अनेक उपाय करते, यहाँ तक कि खय॑ं उसके लड़के को नदीः 
में फेंक आने का हुक्‍स उसे ही दिया जाता था। इस हुक्म के 
पालन में सी जो लोग इनकार नहीं करते थे, उन्हें पका-वेरागीः 
समझा जाता था । 

इसाइयों की कौन कहे, हमारे हिन्दू-समाज्ञ में भी प्रायः 
यही दशा रही है। अबतक सी जो लोग विरक्त यानी बहके 
हुए दिमार के हैं, वे अपने बूढ़े माता-पिता, नवविवाहित या 
असहाय-पत्नी ओर छोटे-छोटे बच्चों के भरण-पोषण की चिन्ता: 
छोड़ आर उन्हें घोखा देकर घर से चल्त देते हैं । इस भाषना 
में उनका कोई दोष नहीं है। धर्म की अधम-भावना उन्हें 
यही सिखल्ञाती है, कि ये माता-पिता और ख्ली-पुत्र तुम्हारे 
लिये वनन्‍्धन ओर महाखार्थी हैं। सबलोग अपना-अपना 
मतलब साधनेवाले हैं। तुम्हारा कोई नहीं है। अन्तिम-समय में, 
केवल धर्म ही तुस्हारे साथ ,जावेगा, ये सब यहीं रह 
जावेंगे ।- 

जो लोग अक््ज् के दुश्मन हैं तथा जिनकी खोपड़ी पर 
अन्धविश्वास का भूत सवार है, वे ऐसी नीच-बातों के चक्कर में 
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फेंसकर इन्हें सत्य मान लेते और घर से चल्ल देते हैं । वर्तमान 
हिन्दू-ससाज में, स्त्रियों की जो दशा है और पति के अभाव में 
उन्हें जिस दुःख का सामना करना पड़ता है, उसे सभी बुद्धिमान्‌ 
जानते हैं। ऐसी असहाय-खसत्री और छोटे-छोटे बच्चों को अथाह- 
स्थान पर धोखा दिलवा देनेवाली वेराग्य-भावना की जितनी भी 
निन्दा की जाय, कम है। अधम-धर्माचार्य, इन असद्दायों का 
ज़िक्र चलने पर कहने लगते हैं--“झरे, संसार के सभी प्राणी 
आअपना-अपना भाग्य लेकर पैदा हुए हैं। इन लोगों के भाग्य 
में जैसा बदा होगा, वह द्ोजावेगा। कौन किसकी माता है 
ओर कौन किसका पुत्र | यह सब मिथ्या-मोह है !” यह कथव 
आमतौर पर, बिना नोति ओर सामाजिक-व्यवस्था का विचार 
किये, बड़ी-बड़ी चोटी और तिलकवाले लोगों के द्वारा होता 


देखा गया है | 
हम पूछते हैं, कि जिन लोगों पर वेराग्य सवार हो, वे 
शअपना विवाह ही क्‍यों करें ? यदि विवाह के चक्कर में फेस गये 
हैं, तो जवतक परिवार को उनकी ज़रूरत रहे, तबतक परिवार 
को छोड़कर जाने का उन्हें क्या अधिकार है ? जिसके पालन 
का आश्वासन देकर विवाह किया, उसके साथ विश्वासघात 
करके उसे हिन्दूजीवनरूपी गत्तेतमें ढकेलकर क्या कभी उन्हें 
खर्ग की प्राप्ति होसकती है ? यदि सचमुच ही ईश्वर होता ओर 
उसमें न्‍्यायबुद्धि होती, तो वह ऐसे घोखेबाज़ों को कड़ी-से-कड़ी 
सजा दिये विना कभी न छोड़ता । 
विचारणीय-विपय यह है, कि जो व्यक्ति अपने बूढ़े माता- 
पिता से भेम नहीं करता और अपना कत्तेव्य समझकर उनकी 
सेवा नहीं करता, जिसे अपनी ।िवाहिता-पत्नी तथा छोटे-छोटे 
बच्चों से प्रेम नहीं है और उनके प्रति अपने कत्तेव्य को जो 
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नहीं जानता, वह व्यक्ति ( यदि इश्वर होता भी तो ) ईश्वर के 
प्रति अपने कर्तव्यों का क्या पालन कर सकता था और उससे 
क्या प्रेम कर सकता था ९ .ऐसा मनुष्य कायर है। मर्दों' का तो 
यह लक्षण है, कि वे अपने कत्तव्य पर डटे रहते हैं, फिर भले 
ही उन्हें उसके बदले दुःख ही उठाना पड़े। 5 

सारांश यह, कि अन्धविश्वास में फँसे हुए लोगों को, 
कल्पित-इंश्वर, खगे, नक आदि के भय-प्रलोमन दिखलाकर, 
धर्म ने मनुष्यता का सवेनाश करता डाला है। हजारों ही नहीं, 
लाखों-करोड़ों मनुष्यों को, घर्म ने इस विषय में अबतक वह 
धोखा दिया है, कि उन बेचारों की अज्ञानवश ज़िन्दगी ही 
ख़राब होगई । इस खांसारिक-जीवन में, नीतिपूबंक चलने की 
शिक्षा देने के बदले, धर्म ने वैराग्य-भावना की शिक्षा दी और उन्हें 
धोबी के कुत्ते की तरह न घर का रक्खा, न घाट का | परलोक 
तो है नहीं, जहाँ की सिद्धि हो, इस लोक के सुखों और कर्तव्य- 
पालनों से भी उन बेचारों को वंचित करनेवाली बैराग्यभावना के 
जनक धर्म को जितनी भी निन्‍दा की जाय, वह कम है। 

“संसार भ्रूठ है, स्वप्न है। पारलोकिक-जीवन ही जीन 
है |” यह भ्रस, हमारे हिन्दू-समाज में रोग के कीटाणुओं 
की भाँति घुसा हुआ है। मूह और अशिक्ञितलोग -तो इस 
अप में फैसे ही है, लेकिन यह देखकर आश्चर्य की सीमा 
नहीं रहती, कि बड़े-बड़े विद्ानलोग भी इस भ्रम में उलमे 
३ । एक मित्र बतलाते थे, द्लि हरिद्वार आदि स्थानों पर कुछ 
के कै देखे गये हैं, जो पहले जज या बड्जील थे | भेजुएटों 
मूह सुड़ाये देखकर भला कौन बुद्धिमान कह सकता है, 
“रग में नहीं घुसा है? अभी 


कि अन्धविश्वास हसारी रग 
बडे बाप 
में, पंजाब के एक श्रेजुएट सनन्‍्यासी, चिता - 


जून १९३३ ई० 
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पर जीवित ही चढ़कर जल गये। आप, अपने जलने का 
फारण बतलानेवाला एक पत्र छोड़ गये हैं, मिससे मालस 
होता है, कि श्रीकृष्ण की मुलाक़ात की श्रबल-उत्कण्ठा के 
कारण आपने यह स्वदाह किया है ! इसी तरह क्रवरी १९३२३० 
सें, सद्रास प्रान्त में, एक शिक्षित-युवक, एक जलते हुए किन्तु 
सूने यज्ञ-कुण्ड में कूद्कर इसलिये मर गया था, कि उसे 
जीवन-सरण के चक्कर से छूटकर शीघ्र या तत्न्ण मोक्ष-प्राप्ति 
की इच्छा थी। यह क्रिस्सा भी पृ्वकथित स्वामीजी की ही 
भाँति लिखकर छोड़े हुए वसीयतनामे से विद्ति हुआ था । 

संसार को मिथ्या बतला-बतलाकर इन ढोंगी-धर्माचार्यों" 
ने, मनुष्य को कहाँ तक अन्धा बना दिया है, इसके लिये इससे 
सुन्दर-उदाहरण और क्या होंगे? झूठ और काल्पनिक-परलोक 
की चिन्ता ने, मनुष्य को मानव-प्रेम का विरोधों बना डाला 
है। यही नहीं, वह अपने अमूल्य-नीवन को भी तुच्छ मानने 
लगा है। छितने खेद की बात है । 

अज्ञान का लक्षण सभी लोग यह मानते हैं, कि संत्य 
को असत्य और असत्य को सत्य सानना। जो लोग, प्रत्यक्ष 
दीखनेवाले और अहर्निशि हमारे उपयोग में आनेवाले संसार 
को भ्रूठ कहते और जिस परलोक को केवल कल्पना है, 
जिसके लिये कोई प्रमाण भी नहीं है, उसे सत्य मानते हें, 
उनसे बढ़कर अज्ञानी ओर कौन द्दोसकता है! प्रत्यक्ष झूठ 
है और कल्पना सत्य है, इससे बढ़कर सूढ़पन और क्‍या 
होगा ९ वे भोले-माले लोग, जो इस तरह की मूढतापूर्ण-बातें 
करनेवाले चोंगों के चक्कर में फैंसकर अपना सबनाश कर 
चैठते हैं, सवेथा दया के पात्र हैं! हम, लेजिस्लेटिव-एसेम्बली 
के सदस्यों से अनुरोध करते हैं, कि वे भविष्य में ऐसे नये 
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होनेवाले साधुओं की रोक के लिये एक कानून वनबावें। 
किसी भले-आदमी को दस-माँसे देकर उसके वाल-बचचों से 
अलग करवा देना प्रत्यक्ष धोखा और नीति का नाश है ! 

धर्म ने, मनुष्य की बुद्धि को सर्वयेव कुंठित और विचार- 
शूत्य वना दिया, इसके हज़ारों-प्रसाण हे | इनमें से, मूत्ति- 
पूजा या मन्दिरवाद भी एक है। जिस इंश्वर था जिन देब- 
ताओं के अस्तित्व के लिये कोई प्रमाण नहीं है, लालबुभकईों 
के कथन के अतिरिक्त ओर किसी तरह जिनका होना सावित 
नहीं होता, उन्हीं देवताओं ओर इश्वर के नाम पर एक-एक 
पत्थर रखकर लोग पूजने लगे। आगे चलकर, इन्हीं पत्थरों 
के निवासाथ करोड़ों-रुपयों के व्यय से मन्दिर बनने लगे | लोग, 
गरीबों के गले काद-छाटकर धन इकट्ठा करने और सन्दिरों को 
तयार करवाने में उप्ते खर्चे करने लगे। एक-एक सन्दिर दस-इस 
लाख ठपये तक की लागत का बना देखा गया है| ऐसे मूल्यवान- 
सन्दिर भारत में सैकड़ों की तादाद में हैं। छोटे-छोटे मंद्र-- 
जिनमें हज़ारों की पूँनी क्ञगी हे--का तो कोई हिसाव ही 
नहीं है। जितनी पूँनी इन सन्दिरों में लगी है, उतने घन से 
यदि देश में कल्न-कारखाने खोल दिये जाते ओर जितना ध्यान 
धर्मरूपी ढोंग के प्रचार में लगाया गया है, उतना उन कारखानों 
की उन्नति में लगाया जाता, तो आज हमारे देश की यह दीन- 
स्थिति कदापि न रहते पाती | लेकिन इस बात पर ध्यान कोन 
दे १ लोगों के दिल्लों पर तो धर्म का भूत सवार था और अब भी 
है। इसी पागलपन के वश होकर उन्होंने काल्पनिक देवी- 
देवताओं के नाम पर रक्खे हुए पत्थरों के भवन बनाते में दीन- 
ड्् ३ _अधायुन्ध-सम्पत्ति लगा दी। तीर्थस्वानों में जाकर 
रखिये, तो सालस होने लगता है, कि सारा संसार मन्दिरिमझ 
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है। तिस पर तारीफ़ यह, कि बढ़े-बढ़े विद्यान्‌ सममे जानेवाले 
लोग इन मन्दिरों की प्रशंसा फरते तथा उनमें रकखे हुए पत्थरों 
की पूजा करते हैं । जिस देश की यह दशा है, जहाँ अविद्या 
ओर अज्ञान ने इस बुरी-तरदह घर कर रक्‍्खा है, उस देश की 
ध्रवनति नहीं, तो क्‍या उन्नति होती १ 
इस सन्दिरों के नाम पर जो-जो भयंकर-अत्याचार होते 
हैं, देव-दर्शन की ओट में जेसी-जेसी लीलाएँ होती हैं, उनका 
वर्णन कया करें? कई शहरों में, मन्दिरों के नाम पर ही अड्डे 
चलने की वात मशहूर और अशुभवसिद्ध है। तिस पर तारीक 
यह है, कि श्रावण-सास्त में--जब कूले होते हैं--तथ्र देव- 
दर्शनार्थियों के मनोर॑जनार्थ मन्दिरों में रण्डियों का नाच कर- 
वाया जाता है। जिस मन्दिर में जितनी ही खूबसूरत-रण्डी 
नाचती है, उसमें उतने ही अधिक दशेनार्थी इकट्ठे होते हैं ॥ 
हिन्दू-माति के हवास और अवनति तथा अन्धविश्वास की यह 
घड़ी ही करुण-कहानी है। आश्चर्य तो है लोगों की उस 
फूटी-बुद्धि पर, जिसके छारा वे इस सब काण्ड को उचित 
मानते हैं। 
उत्तर-भारत में वो पारक्नौकिक-साधन मन्दिर में केवल 
आचरण-मास में ही रण्डी नाचती है, लेकिन ठेठ-दन्षिण में तो' 
देवताओं के नाम पर रकखे हुए पत्थरों के सामने बारहों मास 
नाचमे-गानेवाली देवदासियों का इन्तिज़ाम है। ये देवदासियाँ 
और कोई नहीं, ग्रहों के घर की वे कुमारी-कयाएँ होती हें, 
जिन्हें उनके साता-पिता देवताओं की सेवा के लिये मन्दिर के 
अर्पण फर देते हैं । इन वेचारियों के साथ जिस अमालठुषिकता 
का व्यवहार किया जाता है और जिस तरह वे खरीदी हुई 
वेश्याओं की तरद्द उपयोग में ली जाती हैं, उससे ढुःखी होकर 
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उस पश्रान्त की व्यवस्थापिकान्सभा के एक सम्माननीय-सद्स्य ने, 
देवदासी-प्रथा को रोकनेवाले क़ानून का एक ससविदा कॉसिल 
में पेश किया है | 

मन्दिरों में, ऐसेऐसे सेकड़ों-अनर्थ होते हैं। बढ़े-बढ़े 

$ है न्‍् 

पुज्ञारियों और महन्तों की लीला सुनकर रोएँ खड़े होजाते हैं। 
लेखक के ग्राम के आस-पास देहातियों में आमतोर पर यह 
क्रिस्पा सशहूर है, कि कोई अपनी जूबसूरत-ओरत को लेकर 
अयोध्या हर्गिज़् न जाय। इसका कारण, कतिपय पुनारियों की 
भावनाएँ हैं| यह सब कुछ होने पर भी जो लोग मन्दिरों की 
आवश्यकता समभते हैं, उन्हें अन्धविश्वास के शिकार से अधिक 
और क्या कहा जाबे ९ 

मन्दिर की ओद सें बड़े विचित्र-विचित्र गपोड़े चल्लाकर, 
लोगों से धर्स के नास पर उन वातों पर विश्वास करवाया गया 
है। केरत-प्रान्त सें, देवियों की पत्थर या धातु की पूर्तियाँ 
रजस्वला होती हैं! ओर इस चात का पता पुजारी को लग 
जाता है| अयोव्या की मूर्तियों को गर्मी लगती है, इसलिये उच्च 
पर पंखे चलाये जाते हैं। भथुरा-वन्दावन आदि की मूर्तियाँ 
हज़ारों-मन पकवानों ओर मिठाइयों का नेवेच्य साँगती हैं। 
अक्तत्ञोग यह सामान प्रस्तुत करते ओर यह विश्वास करते हें, 
कि भगवान्‌ इन पदार्थो' छो खाते हैं। पत्थर या घातु को मूर्ति 
के सम्बन्ध में ऐसी यप्पों को अन्यविश्वासियों के अतिरिक्त और 
कौन मान सकता है? मंदिरों की पूरी-लीला छा वर्णन करमे 
के लिये, एक मोदी-सी पुस्तक लिखने की जरूरत है ! अस्तु | 
_ सन्दिरों के वाद, तीर्थों' का नम्बर है! जब, सारे भारतवर्ष 
में सन्द्रि वन गये, तब नियमानुसार कुछ मन्दिरों को विशेष- 
प्रतिष्ठा मिलने लगी। समय-समय पर, विभिन्न मन्दिरों को 
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प्रतिष्ठा प्राप्त हुई और आगे चलकर वह सारा क्षेत्र ही पूजा 
जाने लगा, जहाँ वे मन्दिर थे | जब दोसखलोगों ने देखा, 
कि इस जगह बहुत-सी भेड़ें आती हैं, तो उन्होंने उस मन्दिर के 
आस-पास और भी बहुत-से मन्दिर बना लिये। बस, फिर क्या: 
था? चह तीर्थश्वान बन गया। कहावत मशहूर है, कि “दूर 
के ढोल सुहावने द्ोते हैं? | इसी के अनुसार, लोगों को दूर के 
तीर्थस्थानों का अधिकाधिक महत्व जान पड़ने लगा ओर वे 
अपनी सारी शक्ति एवं सम्पत्ति का नाश करके भी उन तोर्थों' के 
दर्शन को जाने लगे । उन्होंने यह नहीं सोचा, कि आखिर जिस 
पत्थर से चक्की बनी है, जिस पत्थर का हमारा सिल-लोढ़ा ओर 
ऊखल है, वह्दी पत्थर तो उस तीथे में भी रक्खा है! फिर वहाँ के 
पत्थर का इतना महत्व क्‍यों ? आज भी हम देखते हैं, कि उसी 
अन्धविश्वास से प्रेरित होकर ऐसे-ऐसे वूढ़े--जो थोड़ा चल्नने में भी 
कष्ट अमुभव करते हैं--तीर्थों' की तरफ़ पचते-मरते दौड़े जाते हैं ! 
और तीर्थों' में होता क्‍या है ? परडे-पुजारी एवं महन्तलोग, 
यात्रियों की आँखों पर -अन्धश्रद्धा की पट्टी बाँधकर उन्हें .खूब 
मूँडते तथा उस धन से दिल खोलकर रण्डीबाजी ओर शौक 
शराब का खर्च चलाते हैं। जब कभी कोई शिकार! फंस गया, 
तब अपनी तरक़ से वे किसी प्रकार की शराक्रत नहीं करते | 
अभी, कुछ दी दिन पूर्व, एक शहर में गंगा-स्नान है लिये आये 
हुए एक युवक को, भाँग में धतूरा पिल्ञाकर परडों ने उसकी 
स्त्री को क़ष्से में करना चाहा | गेकिन ख्री किसी तरह निकलकर 
पुलिस की शरण में पहुँची ओर पुलिस नें उसके पति को 


कि 
अस्पताल तथा परडों को जेल सिजवाया । इस तरह की न-जाने 
कितमी घटनाएँ रोज सारे देश में धर्म के बच्चे तीथे की यात्रा 


के नाम पर होती हैं। 
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बहुत-से लोगों का अनुभव है, कि ये ती्थस्थान बद्माशी 
के केन्द्र हैं। जहाँ किसी हिन्दू-विधवा के गर्भ रहा, कि फ़ोरन 
ही घर के लोग उसे लेकर तीर्थ-यात्रा को चल देते हैं। कट्टर- 
हिन्दुओं के परिवार में जहाँ कोई विधवा अपनी सीमा से 
चाहर नज़र उठाती देखी गई, तहाँ वे उसे ती्थ-यात्रा के बहाने 
लेजाकर मेत्रे में छोड आये। काशो, प्रेयाग आदि के मेल्ों में 
अक्सर ऐसी घटनाएँ होती देखी गई हैं। ऐसी खी, यदि किसी 
भल्े-आयैसमाजी के हाथ पड़ गई, तब तो ठीक है, वर्ना ठोकरें 
खाती-खाती एक दिन वह वेश्या बनने को मजबूर होजाती है। 
मतल्नब यह, कि ये तीथ, लोगों के अत्याचार के किले हैं। इनकी 
ओट में, जो चाहें सो होसकता है। बड़े-बड़े तोर्था के मेत्ों में, 
साधारणतया ख्त्रियों की जो बेश्ज्जती होतो है, उसे कोन नहीं 
जानता १ इन सब वातों को देख ओर जानकर भी जो लोग 
तीर्था' पर श्रद्धा रखते या उन्हें अच्छा मानते हैं, उन्हें क्‍या 
कहा जावे ९ 
तीथों' के बाद, साधुओं का नाम याद्‌ करना भी आवश्यक 
है। यों तो, साधु शब्द का शाव्दिक-अथे “शरीफ” है। लेकिन, 
व्यवहार से साधु शब्द का अथ आवारा, मुफ़्तखोर, गँजेड़ी- 
अँगेड़्ी, लण्ठ, ज़िद्दी, क्रोधी, असहिष्णु और कहों-कहीं 
वदचंलन या बदसाश भी निकलता है। मनुष्य के सस्तिष्क - 
को शक्ति ज्रिस समय क्षोण होजाती है ओर चह अन्धविश्वास 
के गहरेजत्तें में जा गिरता है, तव जिस बात सें उसका 
अन्धविशवास हो, उसके सम्बन्ध में उससे चाहे जो मंजर 
करवा लिया जाबे। जिन लोगों की चुद्धि पर धर्मसम्बन्धी 
अन्धविश्वास सवार था, उन्होंने एक ऐसी श्रेणी के लोगों की 
आवश्यकता खीकार कर ली, जो सुफ़्त में साल खादें और राख 


अन्धविश्वास- ११९ 


लगाकर या कपड़े रँगकर घूमें तथा लोगों को संसार के मिथ्या 
होने का उपदेश दें । सस्भव है, पहले योग्य-व्यक्ति ही इसमें रहे 
हों, लेकिन आजकल तो साधुओं के नाम पर ऐसे-ऐसे लुंगाड़े 
सँगते-खाते हैं, जिन्हें कमाकर खाने में कष्ट अनुभव होता 
है या किसी डाके अथवा खून के जुस में शामिल होने के 
'फारण जिन्हें पुलिस से भय रहता है। अन्धविश्वास की 
अपार-शक्ति के दस क़ायल हैं, जिसके कारण भारतवर्ष में 
५६ लाख से भी अधिक ऐसे मुफ़्तखोर पत्न रहे हैं। और सबसे 
अधिक आश्चये की बात तो यह है, कि इनके आचरणखों को 
'देखते हुए भी लोग इन्हें खिलाने में पुरय होना मानते हैं। 

” इन खाधुओं के पास्तविक-जीवन का दृश्य, कुम्भ के 
अचसर पर इलाहाबाद में देखा गया था। बड़े-बड़े हाथीवालों 
से लगाकर केवल चिसटे और चिल्मवाले सभी बहाँ आये 
थे। कई साधुओं को खय॑ हमने अपने नेत्रों से स्रियों के साथ 
छेड़-छाड़ फरते देखकर डाटा था। यही नहीं, जिस समय 
साधुओं ने सेवा-समिति के कैम्प पर आक्रमण किया और 
निस्प॒ह-ज्ञोकसेवकों पर ढेले-लकड़ी आदि फ़रेंके, तब उनकी 
साधुता का पता अच्छी तरह लगा था। इसी तरह की हज़ारों- 
शिकायतें प्रत्येक धर्म और सम्प्रदाय के साधुझ्ों की हैं। 
बड़े-बड़े सहन्तों और गदीधरों तथा बड़ी आयवाले साधुओं 
का काम रखण्डियों एवं बेड़िनों के बिना तो कभी चलता ही 
नहीं, यह एक आम-मशहूर बात है। विद्या और विवे में ये लोग 
"कैसे होते हैं, यह सभी जानते हैं। मिस मेयो ने, अपनी मसदर- 
इण्डिया में दो साधुओं के चित्र छापकर मानों हमारे अन्ध- 
:विश्वासपूर्ण धार्मिक-जीवन के ढोंग की पोल का द्वाला निकाल 
पदिया है। इनमें से, एक साधुमी डेढ़-दाथ लम्बी चिलम लिये 


१२० ईश्वर ओर धर्म केवल ढोंग है ! 


पी रहे हैं और दूसरे बड़ी-भारी जटा बाँधे एक लैंगोटी लगाये 
अपना हाथ लम्बा करके कुछ कह रहे हैं। खेद ! 

सारांश यह, कि धर्म के नाम पर हम ढोंगियों के एक 
बहुत-बड़े समूह का पालन कर रहे है। जब ख्य धर्म ही ढोंग 
है, तो उसके नाम पर ढुकड़ा साँगकर कक बद्माशी 
करनेवाले साधु भले-आदमी कैसे कहें जासकते हैं ? लोगों को, 
यदि जरा भी विवेक हो और वे उससे काम लें, तो विना 
विल्म्ब किये सालूम होजावेगा, कि सारे संसार के और सभी 
धर्मों के साधु ढोंगी हैं। इन ढोंगियों में से कुछ पेटभरे हैं, 
कुछ प्रतिष्ठा के इच्छुक हैं, छुछ खार्थी हैं और शेप अव्बत्- 
दर्जे के बदमाश हैं| कया हम यह आशा करें, कि इस वीसवीं- 
सदी के वेज्ञानिक-युग में लोग अपनी इस अन्धविश्वासजन्य- 
भूल की अनुभव करके भविष्य में इस ठगों के-से गिरोह को 
सानना झड़ देंगे ! 

घस से पेदा होनेवाले अन्धविश्वास ने, पद-पद्‌ पर मनुष्यों 
को घोखा दिया है। अभी थोड़े दिल पूर्व, एक पकरिया का 
बढ़ा-भारी पेड़ आँधी के कारण उखडइ गया। लोगों ने, उसकी 
डालियाँ काट लीं। उसका तना बड़ा बज़नदार था और दूसरी 
तरक़ का वज़न हट चुका था, एवं वह ऐसी प्रथ्वी पर पड़ा 
था, जहाँ से उसका एक तरफ़ गिर पड़ना आवश्यक था। 
योगायोग से वह पक्रिया 'ुरुत्व” बाले सिद्धान्त के अनुसार 
तने की तरक गिरी ओर अपने पहले गड्ढे में फिर ज्यों-की- 
स्मों खड़ी होगई। बस, फिर कया था? लोणों ने, उस वृक्ष 
की पूजा शुरू कर दी और म॒नों मिठाई उस वृक्ष पर अतिदिन 
चढ़ने लगी ! 


एक सुसल्मानी-गाँव की एक गड़ही में एक ऐसा हिन्द 


अन्धविश्वास, १५१ 


गिर पड़ा, जिसे जूड़ी आती थी। गड़ही से निकलने के बाद उसे 
जूड़ी नहीं आईे। बस फिर क्या था, सैकड़ों जूड़ीवाले उसमें नहाने 
लगे और तबतक नहाते रहे, जबतक एक आयससाजी-सज्जन ने 
उन लोगों को घिक्कारते हुए यद्द नहीं बतलाया, कि इसी गड़ही में 
मिल्कीलोगों के घरों की मोरियाँ गिरती हैं! सारांश यह, कि 
अन्धविश्वास ने उस मल-स्रृत्र में भी स्वान करवाया और बह भी 
बड़े-बड़े तित्रकधारियों को ! अन्धविश्वास की महिमा अपार है ! 
अंधविश्वास में फँसी हुई जनता को बुद्ध बनाने के किये 
दोस्तलोग कोई नया-क्तिस्सा चालू कर देते हैं, जो दूर-दूर 
तक फैलकर लोगों को बनाता रहता है। कभी किसी को कोई 
ऐसी देवी मिलती है, जिसके एक कान में ताला ओर दूसरे 
में मशाल बँधी होती है और चद्द उस व्यक्ति से कह्दती है, 
कि जो श्रावण की पूर्णिमा को दीपावली न जलावेगा, उसके 
घर में सब मर जावेंगे और ताला लटक जाबेगा। क्री किसी 
को सात-देवियाँ सड़क पर खेलती मित्रती हैं ओर उस शख्स 
के द्वारा संसार को यह सन्देश देती हैं, कि जो आदमी नाग- 
पंचमी का स्योह्वार पंचमी के वजाय, चौथ को न सनावैगा, 
बह ज़िन्दा न रहेगा । यह संवाद, आमों में -पहुँचते ही तहलका 
मच जाता है और लोग इस प्रकार की किंवदन्तियों पर 
विश्वास करके उसी के अनुसार कारये करने लगते हैं। यदि, 
उनके हृदय में देवी-देवताओं फा भूठा-भय न होता, वे पार- 
लौकिक-अंधविश्वास में न उलमे होते, तो क्या कभी भूलकर 
भी ऐसी गण्पों पर विश्वास कर सकते थे ९ कदापि नहीं | 
पारद्ौकिक-अंधश्रद्धा का प्रभाव; कानूनों की की से 
कुछ-कुछ दब भी गया है । ऐसी दबी हुईं बातों में से, सती- 


प्रथा भ्रधान है। किसी पुरुष - की झत्य होने प्रर उसकी स्त्री 
८ 


श्श्र इंश्वर और घमे केवल ढोंग है ! 


उसके साथ जले, यह पाशविकता हसारे यहाँ प्रचलित दोगई 
थी, इसे मानना पड़ता है! ऐसे अधम-कत्यों को, उस समय 
के लोग तो सहान-धर्म मानते ही थे, लेकिन इस बीसवों- 
सदी के छुछ लोग तथा छुछ पत्र-सम्पादक बडा सहत्वपूर्स- 
कार्य सासते एवं वड़े गव से उस सती” छा वर्णन पत्रो में 
छपवाते तथा छापते हैं। ऐसे ख्री-पुरुष दोनो' ही स्वर्ग में 
जाकर मिलेंगे, इस अन्धश्रद्धा के कारण इस पशुता का जन्म 
हुआ था । पति के सरन पर. पत्नी अग्नि में जीवित द्वी जले, 
इससे वढ़कर पागल्पन ओर क्या होगा ९ यह, धर्मजनित-अन्ध- 
विश्वास, सनुष्बता का विधातक ओर हमारी मूलेता का परिचायक 
है | पढ़े-लिखे लोगों का कत्तेव्य है, कि वे मनुष्यता की रक्ता के 
लिये; पति के साथ जलनेवाली ली की खूब निन्‍्दा करें और 
जनता में इस पशुता के विरुद्ध रोष की भावना उत्पन्न करें । 
धर्म से पैदा होनेवाले अंधविश्वास की कथा गाने में यदि 
सचमुच ही शारदा होतीं, तो वे भी असमर्थ रहतीं। ज़रा और 
भी देखिये । प्राचीन हिंदू-समाज से एक प्रथा थी और अधिक- 
श्रद्धालुओं सें वह कहीं-कहों अब भी देखी जाती है। वह यह, 
कि अपनी वतेमान-पत्नी को जो व्यक्ति इस जन्‍्स में दान कर देवा 
है, वह दूसरे-जन्स में फिर वही पत्नी पाता है। इसके लिये लोग 
ती्थों' के पण्डों से पहले तय कर लेते और पत्नी उन्हें संकल्प 
कर चुकते के वाद निश्चितू-रक्तम देकर उसे वापस खरीद लेते 
है। एक वार का क्विस्सा सुना जाता है, कि एक परे ने उस 
सहिला के सोंदर्य पर सुग्ध होकर उसे वापस वेंचने से इन्कार 
कर द्या । फल्त:, महिला छत पर से कूद पढ़ी और उसकी 
रल्यु होगई। तभी से यह अथा कम हुई है। इससे बढ़कर पशुता 
और कया होसकती है, कि अपनी स्ली ही जन कर दी जावे 
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श्रद्धे ! अद्धे ! तू जब आंधों के पल्‍ले पड़ती है, तब वे बिना सींग- 
पूछवाले वेचारे कहीं के नहीं रह जाते। 

पुस्तक, प्रेस में दे चुकने के बाद, जब यह छप रही थी, 
तथ ता० २४ अगस्त १९३३ ४० के दनिक-प्रताप में हमें एक 
विचित्र-संवाद पढ़ने फो मिल्रा। हम तो समभते थे, कि केवल 
अशिक्षित-सनुष्य ही आँखों के अंधे होते हैं, लेकिन यह संवाद 
पढ़कर दसारा यह्‌ विश्वास द्ोगया, कि पढ़ें-लिखे भी वेसे हो सकते 
हैं। सूर्य-महरण के अवसर पर, कुरुक्षेत्र में एक राजा साहब 
ने अपनी ख्री पण्डे को दान करके, फिर उसे दसदृज़ार-रुपये 
में सरीद लिया। हमें, उन राजा साहव की घुद्धि पर तरस 
खाना पढ़ता हैं। इस बीसवीं-सदी में भी ऐसे रईसलोग जिस 
भारत में हैं, उस भारत की उन्नति द्वो तो कैसे ! यदि, मिस मेयो 
को यह फथा बविदित द्ोजञाय, तो शायद वह फिर एक 
४8]9.70०8 ० 600 000६5” (देवताओं के गुलाम ) नामक 
पुस्तक जिखे। अन्धविश्वास की सहिसा, आरितिकों के कल्पित- 
ईश्वर से कई-गुनी अधिक है। वलिहारी है इस सिद्धान्त की, 
जो सत्री को दान करवा सकता है । 

पता नहीं, दमारे समाज-सुधारकलोग किस नींद में सोते 
हैं। जिस क़ानून के अनुसार अपनी स्त्री वेंचनेवाले पर मुकदमा 
चल सकता है, उसी के अनुसार इन राजा साहब पर क्‍यों नहीं 
चलवाते ? स््री बेंची जाय था दान की जाय, दोनों समान हैं! 
दाम लें यान लें, क़वज़ा तो दे देते हैं ! धर्म के सुधार की आशा 
क्‍या अब भी सम्भव है ) कदापि नहीं। जैर। हि 

ओऔर भी मजा देखिये। प्राचीव-काल में, काशी में करवत 
लेने की प्रथा थी। जो लोग शीघ्र द्वी मोक्ष जाना चाहते थे, चें 
खअपना शरीर करवत से खड़ा-खड़ा चिरवा डालते थे ! इसी 


श्श्छ ईश्वर और घर फेवल ढोंग है ! 


तरह एक शित्षा ओड्वारेश्वर में है, जिस पर लोग ओऑधे-सिर 
पहाड़ पर से गिरकर सोत्न का सा साक्र करते थे। ऐसे 'सुन्द्र- 
सुन्दरः कार्य सिवा धर्मजनित-अन्धविश्वास के और कौन करवा 
सकता है ! 

अन्धविश्वास में फँसी हुई जनता को, परलोक की हुण्डी 
देने का-सा प्रलोभन देकर, ढोंगियों ने क्रिया-कर्म यानी सतक 
के पश्चात्‌ पिण्डदान के. साथ दसवें-दिन सेकड़ों-हज़ारों रुपयों 
का मालतात्न दान करवा लेने का भी एक तरीक़ा जारी करवा 
दिया | लोगों को चकसा यह दिया गया, कि ये सभी बरतुएँ 
परलोकगत-आत्मा को प्राप्त होजावेंगी । जब परत्ोक या 
आत्मा है ही नहीं और यदि ये चीज़ें होतीं भी, तो भी यहाँ 
दान की हुई वस्तु किसी भी तरह वहाँ नहीं पहुँच सकती 
थी, तब इस दान का क्या मूल्य है) क्‍या भोले-भाले लोगों 
को धोखा देना और किसी चीज़ का नाम है ? कुछ पढ़े-लिखे 
ज्ञोग भी इसे सत्य मानते हैं, इसलिये वे ही सवसे अधिक 
दया के भाजन हैं ! अन्धविश्वास की महिसा ! तू धन्य है ! 

इसी तरह के हज़ारों-अन्धविश्वास धर्म के नाम पर 
प्रचलित हुए और उनमें से कुछ या कुछ का अवशेष अब भी 
समाज सें सोजूद है। वाममार्ग की उत्पत्ति भी ऐसे ही अन्ध- 
विश्वास के कारण हुईं थी ओर उसी के प्रभाव से अश्वमेध 
की वह लीला हुईं, जिसका वर्णन महीधराचार्य ने अपने 
भाष्य सें किया है! वामसाग की शाखाएँ यद्न-तत्र अब भी 
मोजूद हैं और चुपके-चुपके अपने शिष्य बढ़ाती हैं। उन्तकी 
दृष्दि में पद्न मकार यानी सांस, मदिरा, मैथुन, मीन और 


मुद्रा ही स्वर्ग था मोज्ञ हैं! वासमार्ग के कुछ प्रधान-चिन्ह 


चहुत-से लोगों की दृष्टि में अब भी पूजनीय हैं ।.इनमें से, 
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शक वो मे योनिसहित शिवलिंग की पूजा है, जो प्राय: सारे 
भारत में प्रचलित है और दूसरा है जगदीश का मन्दिर ! 
शिवजी की मूर्ति की पूजा नहीं होती, उनके लिंग की होती है ! 
कारण, कि वामसार्गियों के यहाँ एक युवक तथा थुवती के 
भुप्तांगों की पूजा होती थी। लोगों पर अन्धविश्वास का भूत 
इस तरह सवार था, कि उन्होंने बिना सोचे-सममे इस 
अज्ञानपूर्ण-कार्य को अपनाया और आधे से अधिक हिन्दू 
अबतक उसकी पूजा कर रहे हैं। (हाय री हिन्दू-जाति ! 
इतनी अधम-भावनाओं की मोजूदगी में भी तेरा अस्तित्व 
संसार में है! ) जगदीश या जगन्नाथपुरी का मन्दिर प्रत्यक्ष 
ही वाममसार्गियों का हेड-ऑफिस था, इसे कौन न सानेगा ? 
सन्दिरि की दीवारों पर जो ख्री-पुरुष संयोग के नागें-चित्र 
खुदे हैं, वे क्या चिल्ला-चिल्लाकर इसकी पुष्टि नहीं करते ? यदि 
वह वाममार्ग का सन्दिर न होता, तो क्या वे ही चित्र खोदे 
जाते ? और भी देखिये। सभी मन्दिरों में राधाकृष्ण या 
सीताराम की मूर्तियाँ हैं। जगन्नाथपुरी में एक ओर कृष्ण 
बैठे हैं, वूसरी तर्क बलराम और बीच में सुभद्वा ! यह कौन- 
सा तरीक़ा है ! क्या वाममार्गियों के उस सिद्धान्त की पुष्टि 
के लिये, कि. भेरवीचक्र में तुम्दारे हिस्से में जो भी पड़ जाय, 
फिर वह चाहे तुम्हारी माँ-बहिन ही क्‍यों न हो, उसके साथ 
तुम्हें संभोग करना चाहिये--यह रचना नहीं फी गई है ९ 
क्या इन मूर्तियों को दिखलाकर वाममार्गी अपने शिष्यों को 
यद्द न सममाते रहे होंगे, कि जब श्रीकृष्ण जैसे भगवान्‌ भी 
अपनी बहिन को बग्नल में लिये बेठे हैं, तो तुम्हें अपनी बद्नि-बेटी 
से-बद्माशी करने में क्या आपत्ति है ! कर्मयोगी-कृष्ण के नाम” 
पर यह फैसी लीला ढोंगियों ने फेलाई है। जगन्नाथपुरी, वाममाग 
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का केन्द्र था, इसका एक ओर भी प्रमाण है। सभी तीर्थो' में 
शुद्धतापूवक भोजन दिया जाता है, किन्तु जयन्नाथपुर्ी में जूठा एवं 
कभी-कभी जूठे मिट्टी के सिकोरों में दे दिया जाता है। वाममार्ग 
'का यह नियम है, कि भैरवीचक्र से बाहर निकलने पर सब 
जातियाँ प्रथक्‌ हैं, भेरवीचक्र के भीतर सब जातियाँ ब्राह्मण हैं। 
इसलिये चक्र के भीतर सब लोगों को एक-दूसरे का जृठा खाना 
चाहिये, फिर वह चाहे भक्ी हो या ज्राह्मण किंवा -नीरोग हो 
अथवा राजयक्षमा का रोगी ! ठीक यही दशा जगन्नाथपुरी की भी 
है | वाहर, जो लोग दूसरे की छाया पढ़ने से अशुद्ध होजाते हैं, 
दे पुरीरुप्ी चक्र में प्रवेश करते ही सवत्ोगों के साथ और परडों- 
का जूठा-भात खाने सें किंचित सी नहीं हिचकिचाते । सवलोगों के 
साथ वेंठकर खाने की--यदि वह केवल अन्यविश्वास तथा श्रद्धा 
के कारण न किया गया हो--तो हम सेव प्रशंसा ही करेंगे,. 
लेकिन सवलोगों का जूठा खानेवाली फिल्लॉसफ़ी हमारी समम में 
नहीं आती । इसे तो हम प्रत्यक्ष ही वाममार्य की छाया क हेंगे। 
इस प्रकार की हज़ारों-बातें हैं, जो केवल अम्धविश्वास 
के कारण हमलोगों के यहाँ मानी - जाती हैं | इस अन्धविश्वास 
को धर्म ने जन्म दिया है । यदि घर्स का ढोंग न प्रचलित होता, . 
तो ऐसे अन्धविश्वासों का कभी जन्म ही नहीं: होसकता था।* 
हम देखते हैं, कि जिस-जिस ज्षेत्र में धार्मिक-बिचारों का स्पर्श 
भी होगया है, वहाँ अन्धविश्वास की नवियाँ वह रही हैं। 
और जिन ज्षेत्रों से धर्म दूर रहा, वहाँ अन्धविश्वास का जिक्र 
भी नहीं है। नो लोग, समाज को ऐसे-ऐसे अन्धविश्वासों के 
गे से निकालना चाहें, उन्हें उचित है, कि वे घर्मरूपी ढोंगः 
को संसार से विदा करने का प्रयत्न करें | ह 





धामिक-मतमेद से हानि, 


यदि, संसार में केवल एक ही धर्म होता, तो वह या तो 
अवतक निर्मूल् दोगया होता, या उसका कोई स्थायी-प्रभाव न 
पड़ने पाता। धर्म को जो इतना अधिक महत्व दिया गया है, 
उसका जनक धार्मिक-मतभेद है। हम, पहले बतला आये हैं, 
कि हज़ारों-लाखों शिक्षित-आदमी अपने धमे को सत्य 
मानकर उसका पालन केवल इसलिये करते हैं, कि अन्य 
धर्मावलम्बी शिक्षित-ससुदाय, अपने धर्म से अत्यविकश्रेम 
करता है। यदि, एक भ्रेजुएट-आयेसमाजी चेद फो इश्वरक्षत 
सानकर उसकी प्रशंसा और जैन-प्रन्थों की निन्‍दा करता है, 
तो फोई कारण नहीं, कि एक बैसा ही जैनी, अपने अन्थों को 
सत्य मानकर वेद की निनन्‍्दा न करे ! जब यह खिति है, तो 
फिर आपस में मतभेद पड़कर विरोध क्‍यों न बढ़ेगा ९ बस, 
यही धार्मिक-मतभेद से होनेवाली हानि का मूल-ख्वरूप है। 

हम, प्रारम्भ ही से धार्मिक-मतभेदों के कारण भंगड़े दवोते 
देखते हैं। बौद्धों और आ्राह्मणों के धार्मिक-मतभेद ने, त्योंही जैनियों 
और त्ाद्मणों के धार्मिक-मतमेद ने, तात्कालिक-भारतवप को मिट्टी 
में मिला दिया था ! जो शक्ति, देश की उन्नति में लगनी चाहिये 
थी, बह शाख्रा्थ और एक दूसरे को नीचा दिखलाने में लग रही 
थी। एक धर्मवाले। दूसरे धर्मवाल्ों के सर्वनाश के लिये सभी 
उपाय करते और अपनो शक्ति भर कोई बात उठा च रखते थे । 
वौड़ों ने त्राह्मणों को . परेशान किया और ब्राह्मणों ने बौद्धों को । 
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जैनियों ने ज्राह्मणों को केल्हू में डालकर पेलवाया और, त्राह्मणों 
ने जैनियों के ! और यह साया कार्ड हुआ क्यों ! केवल इस- 
लिये, कि लोग उस पंथ के मानना छोड़कर हमारे पन्‍थ को मानें। 
यद्यपि, उस पत्थवाले व्यक्ति के इस पन्थ में आजाने से किसी 
प्रकार का हानि-लास न थो, लेकिन धर्माचायों' में, धार्मिक- 
सिद्धान्तों के मतभेद के कारण जो ज़बरदस्त-प्रतिस्पद्धों उत्पन्न 
होगई थी, उसमें विजय प्राप्त करना भी तो आवश्यक था नें! 
यद्यपि, ये सभी धर्माचार्य केवल ढोंगी थे, कूठे पारलोकिक-गीत 
गाते थे, फिर भी अन्धविश्वास के कारण जनता इनके चक्कर में 
फँसी थी और इस मतभेद को दूर करने के स्थान पर उसे बढ़ाने 
में ढोंगी-धर्माचा्यो' की सहायता करती थी । ह 

उस काल में, बड़े-बढ़े विद्या और तार्किक होगये हैं। 
लेकिन, उन सबकी शक्ति केवल पारस्परिक-विरोध की वृद्धि 
करने में ही खर्च हुई थी। वोड़ों ओर ब्राह्मणों ने पारस्परिक- 
खण्डन के लिये पचासरों युक्तिरूण तथा खण्डनात्मक-अन्थ 
बनाकर अपनी शक्ति का दुरुपयोग क्रिया था। ओरों की 
कौन कहे, शह्कुराचाय तथा कुमारिलभट्ट जेसे उद्भट-विद्वान्‌ 
भी इसी सतभेद्जन्य-पक्तुपात के चंक्वर में फैंसकर अपना 
मूल्यवान-जीवन नष्द कर गये। यदि, ये लोग धार्मिक-सतभेद्‌ 
के चक्कर में न फँसते, तो कोन कह सकता है, कि इतनी बंडी- 
चड़ी शक्तिवाले विद्वानों से समाज -ओर देश को कितना 
भारी-लाभ पहुँचता। मतभेद के ही कारण, घुद्ध ओर महावीर 
जसे प्रभावशात्ी-व्यक्तियों के जीवन से भी देश को विशेष- 
लाभ नहीं पहुँच सका । यदि, धार्मिक-सतभेद न होता; तो 
क्या इन दोनों महापुरुषों का जीवन इंस तरह देश के लिये 
अनुपयोगी सिद्ध होसकता था ? कदापि नहीं | 


धार्मिक-मतभेद से हानि. १२५९ 


* यह मतभेद, हिन्दू-जाति के लिये विप ही साबित हुआ । जो 
लोग, पहले एक समाज-सूत्र में बँघकर चलते थे, वे द्वी दो 
मिन्न-संस्कृतिवाले समझे जाने लगे । जैनियों ने कहा--“ब्राह्मण 
नीच होते हैं, इसलिये तीथेक्ुर कभी उस कुल में नहीं पैदा 
होते” | ब्राह्मणों ने कहा--'जेनी बड़े अधमाघम हैं । यदि हाथी 
के पैर के नीचे दब जाने का मौका आवे, तो दब जाना श्रेष्ठ है, 
किन्तु भागफर जेनियों के मन्दिर में आश्रय लेना ठीक नहीं ।” 
बस, दोनों घमवाले, भिन्न-संस्क्ृति के माने जाने लगे। इससे 
पूषे, दोनों एक संस्क्रति माननेवाले थे। लेकिन, धार्मिक-मतमेद 
ने उन्हें एक-दूसरे का सबंथा विरोधी बना दिया। यहद्दी नहीं, 
इसी मतभेद ने एक-दूसरे को तथा उन्तके धर्मो' को नीच मानने 
के भाव भी उत्पन्न कर दिये। 
आगे चलकर, जब मुसलमानों ने भारत पर आक्रमण तथा 
क़ब्ज़ा किया, तब उन्होंने भी वही रुख अज््तियार किया। इनका 
ढंग अबतक के सब ढंगों से अधिक भीषण था | अबतक के 
सब धर्मवाले तो केवल दूसरों से ढवेप मानकर उनकी निन्‍्दा ही 
करते थे, लेकिन इन्होंने अपने घम से मतभेद रखनेवालों को 
तलवार के घाट तक उतार देने का नियम जारी किया। इनकी 
चर्बरता और ब्राह्मणों की कट्टरता के कारण भारत में इन दोनों 
संस्कृतियों में स्थिर-मतभेद उत्पन्न दोगया, जो आजतक चला 
आता है | एक ने कहदा--/इस्लाम को न माननेवाला काफ़िर, 
ख़दा का शुनहगार है और उसका क्रत्ल भी वाजिब है” । दूसरे 
ने कहा--“नहिं नीचो यबनात्पर:? अर्थात--सुसलमान से 
चढ़कर और कोई नीच ही नहीं होता । बस, धार्मिक-मतभेद 
का गड़ढ़ा और भी अधिक गहरा होने लगा। सुखलंमानों के 
साथ जितना जबर्दस्त धार्मिक-मतभेद था, उतना जबदेस्त और 
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किसी सी धर्म ते शायद हिंदुओं का न था। दोनों जातियों में,. 
परस्पर घृणा की भावना इसी मतभेद के कारण दिनोदिन 
अधिकाधिक पुष्ठ होती गई । आगे चलकर, जो तोग मुसलमान 
हुए, वे हिंदू-संसक्रति के सबंधा-विरोधी वन जाने को मजबूर 
हुए। यदि, धार्मिक-सतभेद जोर न पकड़ता, तो क्‍या बाहर 
से आये हुए ढेढ़-सुट्टी मुसल्लसानों पर भारतवर्ष के मुसलमानों 
की पू्े हिंदू-संस्कृति का कोई प्रभाव न पड़ता ? लेकिन यहाँ 
तो वह दशा हुई, कि जो कोई भूल से भी मुसलमानों का 
छुआ पानी पी गया, वह यवन होगया ओर इस तरह उसकी 
भत्सेना की गई, फि लब्जित होकर उसने भारतीय-संस्कृति 
से मुँह मोड़, अपने-आपको अरवी-संस्क्ृति में सान लेना ही 
श्रेष्ठ माना । इसी तरह ज्यों-ज्यों तात्काल्िक-हिन्दुओं की 
सूह़ता के कारण लोग भारतीय-संस्क्ृति छोड़ने को सजवूर 
हुए, त्यों-ही-त्यों एक ऐसा दत्त तयार होता गया, जो अपनी 
सारी शक्ति से यहाँ की संस्कृति का विरोध करने में गवः 
अबुभव करने ल्गा। आज, आसतौर पर देखा जाता है, 
कि मुसलमानलोग एक अस्तावा भरकर टी जाते हें 
थोड़ा पानी वहाँ खर्चे होता है, शेष से लौटकर हाथ-पेर 
घोते ओर पी लेते हैं। यह तो सभी मानते हैं, कि विदेशों से: 
नामसात्र को हक यहाँ आवाद होने आये थे। शेपः 
सव भारतीय हैं। लेकिन, .उपरोक्त व्यवहार प्रायः सद करते 
.. आरण, कि धार्मिक-सतसेद के कारण हिन्दू-संस्कृति 
है न पास नहीं आने देती थो और न वे ही घृणा 
उसनेवाले हिन्दुओं का कोई गुण लेना चाहते थे | ऐसी दशा 

में, उनके लिये अरब की सभ्यता की शरण लेना 
था और -अरबलोग इसी तरह सफाई की झधिक हरि के 
-परेंह सफ़ाई की. अधिक चिन्ता छः 


. . धार्मिक-मतभेद से हानि- १३१ 


करके एक ही अस्ताबे में भरे हुर पानी से घर का सारा कास 
चता लेते थे, जो भारतीय-मुसलमानों ने भी- सीखा। यदि, 
घार्मिक-मतभेद का प्राबल्य न होता, तो क्‍या जिस तरह 
हणों, शकों, सीथियनों आदि को भारतीय-सभ्यता की शिक्षा 
दे दी गई थी, उसी तरह इन्हें नहीं दी जासकती थी ९ 

इन दोनों जातियों में, घार्मिक-सतसेद आज भी बना 
है। तेईस-करोड़ हिन्दू एक तरफ़ हैं और आठ-करोड़ मुसलमान 
दूसरी त्तरफ्। दोनों जातियों के धार्मिक-नेता, इस बीसवीं- 
सदी में भी इस बात का प्रयत्न करते हैं, कि इन दोनों 
जातियों में अधिकाधिक भेदभाव उत्पन्न करवा दिया जावे। 
मुसलभानों को भय है, कि हिन्दू हमें खाजावेंगे और हिन्दुओं 
को मुसलमानों से यही ख्रोफ़ है। इस भय का कारण और 
कुछ नहीं; केवल धार्मिक-सतसेद है.। यदि, घर्म नामक चिड़िया 
दुनिया से उड़ जाय, तो न धार्मिक-मतभेद रहे, न किसी को 
किसी से भय ही । अस्तु । 

मुसलमानों ने तो. धार्मिक-मसतभेद द्वोने पर कत्ल कर 
डालने का तरीक़ा जारी किया था, लेकिन ईसाई उनसे सैकड़ों 
कदम आगे ही रहे। उनके यहाँ, धार्मिक-मतभेद के कारण 
किस तरह मनुष्यता का नाश हुआ, किस तरद्द लाखों-मनुष्य 
जीवित ही .अग्नि में फोंक दिये गये, फिस तरद लोगों को 
ज़रा-ज़रा सी बात पर फाँसियाँ: दी गई और किस तरह पशुता 
का नंगा-नांच हुआ था, यह सब क्रिस्सा जानने की इच्छा 
रखनेवालों को, सस्ता-साहित्य-मण्डल . अजमेर से प्रमेंधः 
ज्ञामक पुस्तक मँगवाकर पढ़नी चाहिये । उसे देखने पर पाठकों 
को ईसाईथर्म में होनेवाले मतभेद से जो-जो कार्ड हुए हैं, 
उनका बहुत-कुछ पता लग-जावेगा। *: - « ** 


श्र ईश्वर और धर्म केवल ढोंग है ! 


यूरोप तथा अन्यॉन्य-देशों में, केवल घार्मिक-सतभेद्‌ 
के कारण बड़े-बड़े युद्ध हुए हैं, जिनमें लाखों-मलुष्यों की 
जानें गई हैं| है 

जबसे संसार में धार्मिक-मतसेद का वीजारोपण हुआ 
है, तव से आजतक अधिकांश लोगों की शक्तियाँ इसी में 
क्ग रही हैं । इस कीचड़ में फैंस जाने के कारण, लोग ओऔर- 

रे ला हक. धर द्वारा 

और कार्य नहीं कर पाते। वड़े-बड़े विद्यत्‌, जिनके द्वारा 
देश और समाज का वहुत-कुछ भत्ता होसकता था, इसी 
कीचड़ में फंसे देख पढ़ते हैं। आयेससाजियों तथा सनातन- 
धर्मियों और आयंससाजियों तथा जेनियों या सुसत्रमानों के 
चीच जो पैम्फल्ेट्वाजी होती रहती है ओर बहस-मुवाहिसे 
में जितना समय, शक्ति ओर धन खर्च किया जाता है, वही 
सब यदि देश की उन्नति में लगता, तो कितना अच्छा था 
लेकिन, धार्मिक-मंतभेद से ही उन्हें फ़रसत नहीं मिलती, आगे 
की कोन सोचे ? जहाँ देखो, ऐसी पुस्तकों और मुवाहिसों की 
भरसार है। इन सब में से, कोई भी भल्रा-आदमी यह नहीं 
सोचता, कि जिस इश्वर या मज़हव के नाम पर हम लड़ रहे 
हैं, वह है क्या चीज़ ९ यदि, इनमें से क्रिप्तो एकने भी 
पारलोकिक-विपयों की पोल जान पाई होती, तो यह स्थिति 
कदापि न रहने पाती। लेकिन जानता कोन, जबकि अन्ध- 
विश्वास की पट्टी सवलोगों की आँखों पर बँधी हे ? 

इसी धार्मिक-सतसेद के कारण, भारत में साम्प्रदायिक- 
दंगे होते हैं। हिन्दुओं तथा सुसलमानों के बीच, कानपुर, 
कलकत्ता, वम्बई आदि स्थानों पर जो बड़े-बड़े दंगे हुए हैं. और 
जिनसें दोनों पत्तों की ओर से दिल खोलकर पशुता का न॑गा- 
नाच किया गया है, वे सब्र इसो मतभेद के प्रताप से हुए थे | 


धार्मिक-मतभेद से हानि. १३३ 


यदि धर्म का श्रश्न दी न ददोता या दोनों धर्मोी' के बीच मतसेद्‌ 
न होता, तो कया कभी ऐसी हैवानियत के दृश्य देखने को 
मिल सकते थे १ कदापि नहीं । | 

धर्मांचार्यो' का यह स्वभाव ही है, कि जहाँ किसी अन्य- 
धर्मवाले से उनका मतभेद हुआ, तहाँ थे अपने अनुयाइयों के 
हृदय में दूसरे धर्मा' के प्रति विहेष की अग्नि भड़काने लगते 
हें। यह ग्रथा प्रारम्भ से आजतक समानरूप से चली आरही 
है। इसका अन्त, तबतक सम्भव नहीं है, जबतक संसार से 
धमे नासक ढोंग का अन्त न होजाय ! न रहेया बाँस,न 
बजेगी बाँसुरी। 

धार्मिक-मतभेद ने, मनुष्य के हृदय में कितना जबरदस्त- 
पक्षपात पैदा कर दिया है, इसका एक उदाहरण लीजिये। एक 
बार, धार्मिक-जोश से उत्तेजित होकर मौलाना सुहम्मदआली ने 
कहा था, कि--“में, सेकड़ों गान्धियों की अपेक्षा एक अपढ- 
मुसलमान को इसलिये अच्छा समभता हूँ, कि वह मुसलमान 
है? | मौलाना जैसे सभ्य और शिक्षित-व्यक्ति के मुँह से थे शब्द्‌ 
केवल धार्मिक-मतभेद्जन्य पक्षपात के कारण ही निकल सके 
थे। यदि यह रोग न होता, तो वे लाख विरोध होने पर भी 
गान्धीजी जैसे देशपूज्य-व्यक्ति के विषय में ऐसे शब्द न कह 
पाते, न वह सभा सुन ही सकती थी । 

संसार में, ओर 'चाहे जिस देश पर धार्मिक-सतभेद का 
चादे जो प्रभाव पढ़ा हो, लेकिन हम अपने देश में प्रत्यक्ष देखते 
हैं, कि इस मतभेद के कारण देश की कमर क्कुक गई है या देश 
के अंगोपांग में लकवा मार गया है! जिस मतभेद ने हमारा 
इस तरह सर्बनाश करके हमें अवनति के गत में गिरा दिया है, 
उसे बढ़ाने या सुरक्षित रखने के लिये क्या अब भी हम घर्स- 


१३४ इंश्वर और धर केवल ढोंग है ! 


रूपी ढोंग को सुरक्षित रक्खेंगे ! हाँ, यदि हसारी अवनति अभी 
ओर होनी है, तव तो हस इस ढोंग में फ्ँसे ही रहेंगे, लेकिन 
यदि अब हस इसके दुष्परिणामों से घतरा- उठे हैं, तो निम्बय 
ही विचारपूवक इस ढोंग की असलियत का पता लगाकर उद्े 
छोड़ देंगे। 


धर्म ओर हिन्दू-समाज. 


_ हस, पहले बतला आये हैं, कि धर्म स्वयं तो ढोंग है ही, 
लेकिन इसके साथ द्वी साथ उसका जिस ज्षेत्र से सम्पक 
होगया, उस क्षेत्र में भी ढोंग फेल गया । जिस दिन हिन्दू-समाज 
के सामाजिक-नियमों में धमं घुसा, उसी दिन मानों हिन्दू- 
जाति का कपाल फूट गया । जिस दिन से हमलोग खासानिक- 
विषयों का निर्णय धार्मिक-पुस्तकों के आधार पर करने लगे, 
उसी दिन से मानों हमारी बुद्धि का दिवाला निकल गया ! 
(विवाह के लिये धर्म-मन्थ देखो, लड़का होने पर धम्म-प्रन्थ देखो, 
रोटी खाने में धर्म-प्न्थ देखो, पानी पीने में, सोने में, बेठने में, 
चलने में, बोलने में, पहनने ओर ओढ़ने में, लेने-देने ओर 
व्यवहार में भी धर्म-प्रन्थ दी देखो । सारांश यह, कि कोई भी 
सामाजिक-कार्य, घर्म-पअन्थ की सहायता और धार्मिक-नियम- 
अमुकूल हुए बिना कभी हो ही नहीं सकता । 
जब, समाज में धर्म घुसा, तो ढोंग का फैलना तो आ- 
चश्यक ही था। फल्नतः, समाज में श्रेणी-विभाजन हुआ। 
इस विभाजन के अनुसार, कुछ लोग अत्युतम बन बैठे और 
शोष लोग उस श्रेणी के संस्कारी-ग्रुलाम ! यह उत्तम-श्रेणी 
जाह्षण कहलाने और शेष लोगों से पूजी जाने लगी। आगे 
चलकर, इस श्रेणी की तबियत में--अत्यधिक पूजा पाने के 
कारण--दम्भ पैदा दहोगया और फिर वह अपने बरावर किसी 
। को मानने ही न लगी। यही नहीं, उन्तके धार्मिक-क्ानून के 


१३६ ईश्वर और धम केवल ढोंग है ! 


अजुसार, कोई सी कार्य उनकी अनुमति ओर उनसे व्यवस्था 
लिये बिना हो ही नहीं सकृता था। जब, समाज के लोग ही 
अन्धे थे, तव भत्रा वे इस अन्धविश्वास से लाभ क्‍यों न उठाते ९ 
फलत: सारे धार्मिक-जीवन पर ओर, धससे को घुसेड़कर सामा- 
जिक-जीवन पर भी उन्होंने अपना आधिपत्य जमा लिया। 
चस, फिर तो ब्राह्मण हिन्दूजाति का विना ताज का वादशाह 
वन वेठा और हज़ारों-बर्ष तक उसने समाजरूपी-सेड़ को' 
अपनी इच्छानुसार दिशा में चल्ाया। जिसमें उन्हें अपना 
स्वाथं दीख पड़ा, वह सव उन दीन-हीन और अज्ञानी-जीवों 
से ब्राह्मणों ने करवाया। इस बीसवबीं-सदी में भी, अधिकांश 
हिन्दू, जराक्षणों को इंश्वर का अंग सानकर पूजते और उन्हें 
हज़ारों-रुपयों की .सम्पत्ति दान .करते हैं। यह वात, एक 
त्ाह्मण कहे जानेवाले कुल में उत्पन्न होकर-भी हम नि:संकोच- 
भाव से कहेंगे, कि धर्म -के ढोंग के सामाजिक-जीवन में मिल 
जाने के कारण जितना आनुचित-लाभ ब्राह्मण-जाति ने उठाया 
/ और अब भी उठा रही है, उतना और किसी ने नहीं। 
यदि, धर्म का सासाजिक-जीवन में मिश्रण न कर दिया जाता, 
तोनतो यह स्थायी श्रेणी-विभाजन ही होता, न इस तरह 
की लूटपाट ही ! यही श्रेणी-विभाजन, आगे चलकर अधि- 
आल दॉता गया ओर चार सवर्ण तथा पाँचवें अवर्ण 
ब शत-दल की उत्पत्ति होगई।.पहले, -जवतक कि धर्म 
का समाज पर प्रश्नाव नहीं 


३ हा पड़ा था, सनुष्यमात्र एक थे और 
उनसे परस्पर किसी प्रकार का भेदभाव न था! 


हि नव सम्रय वीतता गया, त्यॉ-त्यों उच्च-चर्ख के लोगों में 
५०8 को भावना तथा दूसरों को. अपने से नीच सानने.के 
चार बढ़ते ही -गये। वौद्धकाल्न के जन्म से पूे भारत में यह 
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स्थिति थी, कि यदि किसी सबरण की दृष्टि किसी अच्छे-कार्य को 
जाते समय किसी अछूत पर पड़ जाय, तो वह सवर्ण स्नान करता 
या हाथ-पर ही धो डालता । अछूतों को, नगर में जाते समय एक 
आवाज़दार-लकड़ी ठोकते हुए चलना पड़ता था, जिसमें कोई 
सवर्ण-द्िन्दू उनसे छू न जाय । बुद्ध ने, इस जुल्म के विरुद्ध 
आवाज़ उठाई, तभी से इसकी सात्रा कुछ कम हुई ; लेकिन यह 
अछूत” का रोग समाज सें अबतक मोजूद है। भंगी कुल में 
उत्पन्न व्यक्ति, भले ही मेला न उठाता हो, भले ही बह पढ़ा- 
लिखा विद्वान हो, लेकिन यदि सबर्ण-हिन्दू यह जान पावे, कि 
यह भंगीकुलोत्पन्न है, तो वह उसे कदापि न छुएगा । कारण, कि 
यह सनातन से चला आया हुआ “धर्म” है। उसको छूना पाप है। 

मलुष्यता का इतना भ्रीषण-उपहास, कया धर्म की सहायता 
फे बिना कभी होसकता था? कद्ापि नहीं। मनुष्य को 
मनुष्य से स्पर्श करना चाहिये या नहीं, यह एक साधारण 
सामाजिक-प्रश्न है, लेकिन हम इसका उत्तर धर्म-शास्रों में ढूँढते 
हैं। और यह निश्चित ही है, कि जब हम घर्म-शाख्र खोलकर 
किसी पश्र का उत्तर ढूँढेंगे, तो सिचा ढोंग के वह शात्र छंछ न 
बतलावेगा । इसी नियम के अनुसार, आज हजारों-वर्षो से 
हिन्दुओं ने बेचारे अछूतों पर ध्मं के नाम पर जुल्म कर रक्खा 
है और अपने अज्ञान तथा धर्माचार्यों के पुनजेन्मादि ढोंगपूण- 
गपोड़ों को सुनकर वे बेचोरे इसे सत्य मान. लेते हैं, कि हम 
अछूत हैं. और अपने पापों का फल भोगने को अलूत-कुल में 
पैदा हुए हैं ! यदि, धर्म का ढोंग हिन्दू-जाति के सिर से उतर 
जाय, तो क्‍या कभी इस तरद्द एक मलुष्य को हम झतते से भी 
बदतर सानकर जन्मभर उसे अपमानित कर सकते हैं ९ 


कदापि नहीं | 
५९ 
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हम, धर्म के कथनालुसार उन बेचारों को अस्थ॒श्य तो 
मानते हैं, लेकिन जब कोई अछूत हसारे धार्मिक-नियमों को 
लात सारकार मि० मार्टिन बन जाता है, तब हम उसे सारे 
ही नागरिक-अधिकार दे देते हैं। ढोंग का, इससे बढ़िया- 
प्रमाण और क्या चाहिये ? क्‍या धर्म के झ्ूठे-ढोंग ने-हमारी 
बुद्धि पर पदों डालकर हमें अधम नहीं बना डाला है ? खेर । 
जब धर्म की दुस बढ़ी, तो वह रोटियों सें भी जा घुसी। 
किस प्रकार के व्यक्ति के हाथ का भोजन करना चाहिये और 
किस तरह सफ़ाई से रहनेवाले को भोजन बनाने का अधिकार 
है, इस सामाजिक-प्रभ के लिये भी हमने घर्म की शरण ली । 
फल्चषतः उच्च कहें जानेवाले लोगों ने अन्य लोगों के हाथ 
का भोजन खाना ही नहीं छोड़ दिया, बल्कि खयं उनके बनाये 
हुए भोजन को भी यदि कोई छू जाय, तो वह भोजन अम्राह्य 
माना जाने क्गा। और ज्यों-ज्यों दिन बीतते गये, त्यों-त्यों 
“रोदियों में ही घमे” साना जाने लगा। आज यह दशा है, 
कि यदि किसी बड़े-बूढ़े के सामने कोई यह कह दे, कि आपके 
लड़के ने अमुक-उ्यक्ति के हाथ का भोजन कर लिया है, तो वह 
वूढ़ा चिल्ला पड़ेगा, कि हाय इस लड़के ने तो धर्म ही डुबो दिया। 
सतलव यह, कि इस बीसबीं-सदी में भी रोटियाँ घसमे का 
प्राण सानी जाती हैं और लोग चाहे बड़े-से-बड़ा नेतिक-अपराध 
भले ही कर डालें, डाका, चोरो, खून सब कुछ कर लें, लेकिन 
किसी अन्यजातीय-व्यक्ति के हाथ का भोजन नहीं कर सकते। 
कारण, कि धमम केवल रोटियों में ही निहित बतलाकर लोगों 
ने उन्हें पागल कर दिया है।वे बेचारे, यह नहीं जानते, कि 
धर्म किस चीज़ का नाम है, वर्तमानकाल्न में उसका क्‍या 
. खरूप है और रोटियों के साथ उसका कया सम्बन्ध है [ 
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उन्हें तो घम के नष्ठ होजाने का भय है, इसलिये वे किसी 
ओर के हाथ की रोटी नहीं खाते, फिर चाहे वह रोटी उनको 
अपेक्षा अत्यधिक सक्राई से ही क्‍यों न बनाई गई हो । 

संयुक्त-प्रान्त के लोगों की रोटी, छूने से अमाह्म होजाती 
है, मालबे के लोगों की रोटी सीलभर पर से चोके में कंकर 
फेंक देने से अभमच्य दोजाती है और मद्रास-पन्त के बेष्णवों 
की रोटी, दूरबीन लगाकर चार-मील़ पर से देख लेने से भी 
छूत होजाती है। इस रोटी की लीला ही बिचित्र है, जिसे 
सममभने में असमथेता है । 

तिस पर सज़ा यह है, कि जो व्यक्ति रोटी के सम्बन्ध सें 
जितना ही अधिक ढोंग करता है, वह उतना ही पवित्र तथा 
धर्मात्मा समझा जाता है! जो किसी के हाथ का भोजन न 
करे, चह परस-बर्सात्मा तथा आदरणीय ! ऐसो स्थिति में, 
कौन चादेगा, कि ज्लोग मेरी इज्जञत न करें ! जब किसी के 
हाथ का भोजन न करने से ही प्तिष्ठा बढ़ती है, तो कौन 
वूसरों के द्वाथ का भोजन करके बेधम, अष्ट, किरिस्तान आदि 
डपाधियाँ लगवाबे ? बस, इसी कारण हिन्दू-जाति का यह 
रोदीवाला-ढोंग और अधिक-दंढू होगया तथा जबतक 
घर्मरूपी ढोंग का नाश नहीं होजाता, तबतक इससे पिण्ड 
छूटना सरल-बात नहीं है। जिन लोगों की यह इच्छा हो, 
कि रोटियों में धर्म माना जाना बन्द होजाय, दन्हे सबसे 
पहले धर्म की ही के का होगी। बिना धर्म का नाश 

यह दुगण दूर नहीं दोसकता । ' 
कर आया, रोटी ही तक नहीं सोमित है। रोटी के बाद पानी 
का नम्बर है। जिस तरह किसी अन्य-जातिवाले की छुईट हुई 
रोटी खाने से महुष्य बिघमे! द्ोजाता है, उसी तरह छुछ जातियों 
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और कहीं-कहीं तो केवल ब्राह्मणों के अतिरिक्त किसी और के 
हाथ का पानी पी लेने से धर्म! नष्ट होजाता है | यही नहीं, 
सद्रास-आन्त के वेष्णवल्ञोग यदि्‌ किसी अवष्णव के देखते 
हुए पानी पी लें, तो उस पानी में उनका धर्म ही वह जाय ! 
जो पानी कुएँ तथा नदी में किसी के छूने पर छूत नहीं होता, 
ही लोटे या घड़े में आ जाने पर छूत होने लगता है। इस 
प्रकार की मू्खता फो, धर्म के अतिरिक्त और कौन जन्म दे 
सकता है? लेकिन, धर्मजन्य-अन्धविश्वास के कारण आज 
समाज की यह दशा हो रही है, कि जो व्यक्ति अधिक-से-अधिक 
परहेज रखकर पानी पीता हो, उसे अधिक-अच्छा समझा 
जाता है। ऐसी दशा में, कोन न चाहेगा, कि लोग मुझे बढ़ा- 
आदमी समझे ९ बलिहारी है इस स्थिति की | 

केवल खाने-पीने में ध्स मानकर, हिन्दू-जाति ने अपनी 
संस्कृति को हलाल कर डाला। जब धमम इसी में साना जाने 
लगा, तो क्ञोगों ने सदाचार को उत्तना महत्व नहीं दिया, जितना 
खाने-पीने के परहेज को ! इस परहेज़ की भी फोई सीमा न 
थी । खाने-पीने में ज़रा भी कम परहेज होते ही मनुष्य परिवारों 
'से निकाल दिये गये और उन्हें अपनी इच्छा के विरुद्ध, प्रशस्त- 
संस्कृतियों में मित्न जाना पढ़ा | एक बार, किसी मुसलमान-सेना 
को राजपूतों ने खदेड़ा। आगे-आगे सुसलमान भागे जाते थे, 
पीछे-पोछे राजपूतों की सेना खदेड़ती जाती थी। जब, वहुत- 
दूर निकल गये ओर राजपूतों ने खदेड़ना छोड़ दिया, तब 
झुस्लिस-फोज के सुल्ला ने उन खदेड़नेवाज्ञों से बदला लेने की 
युक्ति सोची। उससे' यह सशहूर कर दिया, कि भागते समय 
हमलोगों ने, रास्ते के सब छुँओं में थूका है। बस, फिर क्या 
था, शेष राजपूतों ने. उस खदडनेवाली-सेना से अपना सम्बन्ध 
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सोड़ दिया और अन्त में विवश दोकर उन बेचारों को मुसलमान 
होजाना पड़ा। इसी तरह, दक्षिण में इसाइयों ने कुँओं में 
डबलरोटी के ठुकड़े डाल-डालकर, उन कुँओं में पानी पीनेवालों 
को जातिच्युत करवाया और ईसाई-धर्म में दीक्षित कर लिया । 
यह धघर्म-परिवतन, केवल धर्म-परिवर्तेन ही न था, बल्कि 
संस्क्रति-परिवर्तत भी था। यह जानते हुए भी पर्माचार्यों ने 
कोई परचा न की और अपने धर्म की पूँछ, रोटी-पानी के क्षेत्र 
से बाहर न निकाली | क्‍या संसार में ओर भी कोई जाति 
हमलोगों फी तरह मूर्ख होगी ! लेकिन नहीं, यह हमारा दोष 
न था । यह, हमारे उस घ्म का दोष था, जो हमें मूखेता की 
इस सीमा तक घसीट लेगया। यद्यपि, आयेससाबियों के 
श्लाध्य-प्रयल्न के कारण हिन्दुओं में इस प्रकार की शिक्राय्तें 
चहुत-कम होगई हैं, लेकिन गा सं जहाँ-जहाँ पोषों था 
लालबुककड़ों के पट्टशिष्य मौजूद हैं और वे किसी का छुआ 
अजन्न-जल उपयोग कर लेनेवाले को भ्रष्ट मानते हैं, वहाँ-बहाँ 
इस चीसबीं-सदी में भी ये क्रिस्से सुनने को मिलते हैं, कि 
अमुक की लड़की या सत्री ने मुसलमान का छुआ पानी पो 
लिया, इसलिये वह घर से निकाल दी गई। 

हम पूछते हैं, कि आखिर जो लोग इस तरह. अपने परिवार 
के व्यक्ति को घर से निकाल देते हैं, वे क्या समझकर ऐसा करते 
हैं? क्या उनकी समझ से उस सनुष्य के सींग उग आते हैं ? 
चह पागल होजाता है ! लोगों को काटने लगता है ! कोढ़ी 
या किसी छूत के रोग का रोगी द्वोजाता है? कया उसमें 
मनुष्यता नहीं रहती १ यदि यहद्द बात नहीं है, तो फिर वह 
कारण क्‍या है? इसके उत्तर में बतलाया जाता है, कि उसने 
दूसरों का छुआ पानी पी लिया, इसलिये उसका “धर्म! 


श्ध्वर ईश्वर और धर्म केवल ढोंग है ! 


नएट होगया। वाह रे धर्म ! जिसके कारण परिवार का प्राणा 
से अधिक प्रिय-व्यक्ति छूट जाय। यह घर्मनाश, स्वयं धर्मा- 
चार्यो' की उक्ति से भी विरुद्ध है, लेकिन समाज ओर 
धर्म के मिश्रण से जो नई-नई बीमारियाँ पेद़ा होगे, उनके 
सर्बथा अनुकूल । है 

लालबुभाकड़ों के दलाल, अब भी यह कहते समय फूले 
नहीं समाते, कि हिन्दू-जाति सदैव धर्ममराण रही है और 
अब भी धार्मिक-मासलों में चह सब संसार से आगे है | हम' 
भी तो यही ऋहते हैं, कि सचमुच ही सारे संसार में धर्म के 
पीछे जिस तरह हस पागल होगये हैं, जिस तरह आँखें बन्द 
करके उसे अविचारपू्ण-होआ वलना वेठे हैं, उस तरह न तों 
कोई पागल ही हुआ, न किसी के यहाँ रोटियों में ही धर्म 
घुसा । धर्म ने, हमें मिट्टी में मित्रा दिया, हमारा सर्वनाश 
कर डाला । जो लोग, .हिन्दू-जाति के धार्मिक-जीवन की प्रशंसा 
करते हैं, उन्होंने हिन्दू-जाति के, धर्म के द्वारा दोनेवाले स्च- 
नाश का अध्ययन ही नहीं किया, यह निश्चित है। धर ने, 
हिन्दू-संसक्षृति को पुष्ठ. नहीं किया, बल्कि उसे वच्चों का-सा 
घरोंदा बना दिया, जो द्निभर परिश्रम करने के वाद तयार 
होता ओर क्षणभर में ही नष्ठ कर दिया जाता है। धर्म के 
नाम पर .हम किसी को अपनी संस्कृति के क्षेत्र स खद़ेड़ दें, 
इससे बढ़कर धर्सोन्‍्माद और क्या होगा ९ अस्तु | 

हिन्दू-जाति में, धर्म का उनन्‍्साद ससाज-भेद ही तक नहीं 
सीमित रहा। वल्कि, उससे. हिन्दू-गाहस्थ्य-नीवन में भी 
अपना दखल जमा लिया। जब, पुरुष ही धर्म-शास्र के रचयिता 
ओर नियामक थे, तब वे भत्रा स्री-जाति को अपने अधीन 
रखते का अयल्न क्यों न. करते ? फल्ततः धर्स-शात्रः के अनुसार 
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स्त्रियों के सारे अधिकार छीनकर उन्हें पुरुषों की मुस्तक़िल- 
गुलाम बना दिया और पुरुषों को उन पर स्वेच्छाचार करने 
के सारे अधिकार दे दिये गये। धर्म-शास्र कहता है, कि खत 
सर्देव पुरुप के अधीन है, वह कभी खतन्त्र नहीं होसकती | 
घर्म-शास्र कहता है, कि स्री को पति की भक्ति करनी चाहिये, 
फिर भले ही पति दुराचारी क्‍यों नद्दो। धर्म-शासत्र ही कहता 
है, कि पुरुषों को अधिकार है, कि वे सोलहहज़ार एकसौ- 
आठ विवाह करें, लेकिन स्री फा पुनर्विवाह नहीं होसकता। 
घम-शार््र ही बतलाते हैं, कि स्लनियों को बिद्या पढ़ने या वेद 
पढ़ने का अधिकार नहीं है। कहाँ तक कहें, घम-शासत्र वे सभी' 
बातें स्त्रियों के लिये आवश्यक वतलाते हैं, जिनके द्वारा थे 
सुरुष-जाति की गुलाम और उनकी सर्वथा आश्रित हो पड़ें । 

इस धार्मिक-अत्याचार के कारण, ख्त्री-जाति फी बह दुढ़ेशा 
हुई है, जिसे देखकर रोएँ खड़े होजाते हैं। इतिहास बतलाता 
है, कि जितना भयद्भुर-अत्याचार हिन्दू-धर्म ने सत्री-जाति पर 
करवाया है, उतना किसी असभ्य-से-असभ्य मज़हब ने 
भी नहीं करवाया । 

श्राज भी हिन्दू-जाति, अपने धार्मिक-नियमों और विश्वासों 
के कारण यह मानती है, कवि कन्या तथा गौ को चाहे जिसे 
दे दिया जावे, उसे छुछ भी बोलने का अधिकार नहीं है! 
गौ और कन्या की यह तुलना, हमारे माठ्पक्ष के प्रति होनेवाले 
आदर के दिवाले का ढिंढोरश है। वेचारी कन्या सचमुच ही 
इस तरह विवश है, कि वह अपने विवाह के सम्बन्ध में कुछ 
भी नहीं बोल सकती। यही कारण है, कि दजारों-कन्याएँ- 
उनके दादा की उम्रवाले बूढ़ों के गले मढ़ दी जाती है। 
लड़कियाँ इस बात को. जानती हैं, कि उनका जीवन बूढ़े के 
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साथ विवाह करके नष्ट किया जारहा है, लेकिन धार्मिक- 
नियमों की कठोरता के कारण, वे इस पश्ुता के विरुद्ध एक- 
शब्द भी नहीं वोल सकतीं । उन्हें. जहाँ भेजा जारहा है, विना 
नाक-मीं सिकोड़े उन्हें वहाँ जाना ही चाहिये, इसी में परिवार 
की प्रतिष्ठा तथा सनातन से चले आये हुए धरम! की 
रत्षा है! ५. 

धर्म ओर समाज के मिश्रण से, हसारे सवनाश के जो-जो 
उपाय हुए, उनमें छोटी-छोटी कन्याओं के विवाह कर देने की 
रीति भी एक हैं। ढोंगी-धर्माचार्यों ने, “अप्टवर्षा भवेदसोरी” 
का सिद्धान्त वतत्ञाकर, छोटी-से-छोटी कन्या के' विवाह में, 
अविक-से-अधिक घस होना चतला दिया। इस पाशविक-प्था 
का, हिन्दू-जाति के जीवन पर जो बुरा-अरभाव पड़ा, उसे सभी 
सभ्य-मनुष्य जानते है। अस्तु । 

धर्म के, सामाज्षिक-जीवन में मिश्रित होजाने के कारण 
जो स्थायी-श्रेणीविभाजन होगया हैँ ओर उन श्रेणियों में भी 
जो छल्लों के ऊँच-दीच का पचड़ा घुस वेठा है, उससे कन्याओं 
के जीवन और भी अधिक दुःखसच होगे हैं। अब तो वहुत- 
सी जगहों पर यह दशा है, कि यदि घर में काही घन है, तव 
तो लड़की का विवाह आसानी से और 'घार्मिक-मर्यादाः की 
रज्ञा करते हुए होसकता है, अन्यथा नहीं। कन्या, सातनों धन 
के लिये काल है। इसी कष्ठ से विच॒श होकर, कई जगह 
ओर ऋई जातियों में सच्चःजात-कन्याओं का गला घोटकर 
मार डालने ओर री हुई पेदा हुई! या 'होते ही सर गई? 
मशहूर कर देने की रीति प्रचलित हुईं, जो कहीं-कहीं अब भी 


सोजूद है ! 


हा ५ े कप छः कक 
ऊच-नीच और छुल-अकुल का . जो मूख॑तापूर्ण-ढोंग हिन्दू- 
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जाति में घुस बेठा हैं, उसने कन्याओं को समाज के कई भागों 
में घोकरूप चना दिया हैं। नियमानुसार, हमें अपने से उच्च-कुल 
में फन्‍्या का विवाद करना चाहिये, इसलिये ऊँचे-कुल्न के लड़कों 
फी भाँग चहुत बढ़ गई और लड़के कम थे। अर्थ-शासत्र का यह 
नियम है, फि जब माँग अधिक होती है और पूर्ति कम, तब 
चस्तु का मूल्य बढ़ जाता है। ठीक इसी नियम से कुलीन-लड़कों 
के दाम पढ़े और लेखक फी जाति--कान्यकुब्जों--में अच्छे- 
परिवार के शिक्षित-लइकों का मूल्य दस-दसहजार तक द्दोगया 
हैं। इस तरह, कन्याएँ आफ़त हो पढ़ी हैं भर अधिकांश 
हिन्दुओं के यहाँ वे घृणा की दृष्टि से देखी जाती हैं। वाह रे 
चर्म की लीला ! 

यहाँ, कोई हससे यह पूछ सकता है, कि जब कान्यकुब्जों 
में यह दशा है. और क़रीव-क़रीव यही दशा अधिकांश हिन्दुओं 
में है, तो इस दहेज की कुप्रथा को बन्द करवाकर कन्याओं का 
जीवन सुखी क्यों नहीं बनाया जाता ! लोग, इसके लिये 
झबर्दस्त-आन्दोलन क्‍यों नहीं फरते १ इसके उत्तर में हम कहेंगे, 
कि जो लोग दिन्दूसमाज के खुधार की--इस धर्मरूपी ढोंग 
का अस्तित्व भारत में रहते हुए--आशा करते है, वे बाल से 
तेल निकालमें फा प्रयत्न फरते हैं। जबतक पे! है, तवतक 
समाज-सुधार कैसा ? धार्मिक-नियमों की रोक उसे कब सफल्ल 
होने दे सकती है ! हा 

एक कुलवाला मानता है, कि अमुक कुलवाला मुझ श्र 
है, उसके यहाँ कन्या का विवाह करने से मेरे धर्म ओर प्रतिष्ठा 
की रक्ा होगी। उच्च समझा जानेवाला जब देखता है, कि 
बहत-से घोंघे मेरे यहाँ सम्बन्ध फरना चाहते हैं, तब वह्द 
+बढ़े सो पावे! की नीति अख्तियार फेर लेता है। बस यहीं 
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दहेज की कुप्रथा की नींव पड़ती है। जो लोग दद्देश लेनेवालों 
को कोसकर दहेज की कुप्रथा बन्द करवा देने की आशा करते 
हैं, वे पागल हैं। यह आर्थिक-युग है, लोग कक के पी के 
लिये बेइमानी करने पर उतारू हैं। ऐसी दशा में, 'एक-पंथ 
दो-काज” वाली कहावत चरितार्थ करने के बदले 'कुलीनलोग' 
दहेज की प्रथा को क्यों छोड़ दें! जबतक संसार में उन्हें बड़ाः 
मानकर धन देनेवाले मूर्ख मौजूद हैं, तबतक वे प्रतिष्ठा के साथ- 
साथ हजारों की सम्पत्ति क्यों न वसूल्र करें? बेन तो हा 
न हरिश्वन्द्र ! समाज की रक्ता के लिये ये एक पैसा न छोड़ेंगे, 
चाहे जाति या समाज जहन्नम को जाय ! 
तो फिर इसका उपाय क्‍या हो ? इसका केवल एक ही 
उपाय है, कि इन सारे ढोंगों की जड़ घमं को नष्ट कर दिया जावे। 
जब धमे नए होजावेगा, समाज में उसका अभाव न रहेगा, 
तव ऊँच-नीच का भेद-भाव अपने-आप नष्ट होजावेगा। 
उसी ससय इस दहेज की प्रथा का नाश सम्भव है। इससे पहले 
दहेज की प्रथा को कोसना, अपने अज्ञान को गा-गाकर सुनाना 
है! अरे पागलो ! क्‍यों दूसरों को झँचा मानो और क्‍यों इसके 
पीछे अपनी तथा कन्याओं की जिन्दगी वर्बाद करो ९ यह 
नहीं होसकता, कि बढ़े कहे जानेवाले कुल्लों में विवाह भी किया 
चाहो ओर घन भी न दिया चाहो । वहाँ तो स्पष्ट ही दूकान- 
दारीबाला हिसाब है, जो अधिक दाम दे, वही सौदा खरीदे । 
इस विपय में सुधार नहीं होसकता, इसका उपाय है--सर्वनाश ! 
भूठे श्रेणी-विभाजन और कुलमयादा ने कहीं-कहीं कन्याओं 
को थे कष्ट द्यि हें, जिनकी कोई सभ्य-सनुष्य कल्पना भी नहीं 
और सकता । बहुत-सी कन्याओं के विषय में सुना जाता है, 
कि केवल छुल्लमर्यादा की रक्षा के लिये, धन का अभाव होने: 
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के कारण, परिवार उनका विवाह करने में असमर्थ रहा और 
इस तरह वे इद्धावस्था तक कुआँरी रहकर मर गई । पेंतीस- 
पत्तीस ओर चालीस-चालीस वर्ष की कुमारियाँ इस बीसवीं-सदी 
में भी ऐसे कुलों भें मिल सकती हैं, जिनमें मर्यादा या दहेज का 
रिवाज है ! चार-छः ऐसी छुमारियाँ बतलाने का जिम्मा लेखक 
पर रहा। 
यही नहीं, एकाथ खान पर तो यह रिवाज भी है, कि जब 
किसी फनन्‍्या का विवाह नहीं हो पाता, तब उसके माता-पिता 
किसी कुल्ीन के मरने की प्रतीक्षा फरते रहते हैं। जब किसी 
कुलीन के मरमें का संवाद पाते हैं, तो कन्या को लेकर वहाँ जाते 
झौर मृतक की लाश के चारों-तरक़ कन्या को सात-वार धुमाकर 
उसे उस व्यक्ति की विवाहिता मान लेते, एवं चूड़ियाँ तुड़चाकर 
यानी अपनी लड़की को विधवा वनाक्र वापस अपने घर लौट 
झाते हैं ! 
इसी प्रकार का एक भौर नीच-दत्य संयुक्तगान्त के कुछ 
ब्राह्मणों में पूर्व-काल में प्रचलित था| वह यह, कि जब किसी 
कुमारी का सारा जीवन यों ही बीतता जान पड़ता, तब वह 
किसी पीपल के वृत्त के साथ विवाह दी जाती और उस पीपल 
की सेवा में अपना सारा-जीवन व्यतीत कर देने का उपदेश 
पाजाती ! इसका तात्पये यह था, कि वह पीपल ही उसका पति 
है, उसके लिये संसार में फोई पुरुष ब्रह्मा ने रचा ही नथा / 
कसी वर्बरता है ! ' न 
हिन्दू-जाति, जितनी ही अधिक धर्मात्मा कही जाती है, धर्म 
के कारण वह उतनी ही रखातल में जा पड़ी है। स्री-जाति 
का जैसा अपसान जीवित-अवस्था में इनके यहाँ धर्म ने कर- 
वाया है, वैसा ही अपमान फहीं-कहीं मरने पर भी किया जाता 
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है। लेखक को, भालवा-प्रान्त में एक अत्यन्द-भयक्र अनुभव 
हुआ, जिसे मिस मेयो ने अपनी पुस्तक में बढ़ा-चढ़ाकर लिखा 
है। वह यह, कि जो ञ्री सौरि ( प्रसूतिकाल् ) में मरती है, 
उसके चुड़ेल होकर घरवालों को परेशान करने का चन्देशा 
८ रहता हैं! इस भय की रोक केः लिये, कोई-कोई हर मु की 
सृत-बहू के द्वाथों-पैरों में वहुत-ली आल्षपिनें चुभो देते है, ताकि 
न वह उसके दर्द के सारे चलने पात्रे, न घर आकर घर के 
लोगों को दिक् करे ! मिस मेयो ने लिखा है, कि मरणकाल में 
बड़े-बड़े कीले हाथों में गाड़ दिये जाते हैं, लेकिन वह ठीक नहीं 
है, लाश के हाथों-पैरों में पिनें घुसेड़ी जाती हैं ! यदि, धार्मिक- 
व्यवस्था के कारण ख्ियाँ अधम और अपमान-योग्य न मानी 
/५ ४२. हक धन कक 
जातीं, यदि धम के ढोंग से प्रभावित होकर त्लोग भूत-प्रेत के फेर 
में न पड़ जाते, तो क्या वेचारी ख्त्ियों के सरने के वाद उनकी 
लाश का इस बुरी-तरह अपमान क्रिया जाता ! अब भो कोन 
पागल कहता है, कि धर्म ने हिन्दू-लसाज को उन्नत बनाया है ? 
हम, पहले कह आये हैं, कि जब से और-ओर कार्यों 
के साथ विवाह भी धार्मिक-काय माना जाने लगा, तभी से 
हमारा स्वनाश ओर हसारी अधसता का विकास होने लगा। 
धम-शात्र कहें, वह विवाह ठीक है, दूसरा नहीं। और धर्म 
शाख के रचयिता थे पुरुष, इसलिये उन्होंने खब दिल खोलकर 
अपने लिये आराम का इन्तिजाम बाँध लिया है। पहले बत- 
लाया गया है, कि एक पुरुष सोलहहजार एकसौआठ 
विवाह कर सकता है, लेकिन एक स्त्री का, जो चार या दो- 
साल की उम्र में ही विधवा होगई हो, फिर से विवाह नहीं 
होसकता । यह फिल्लॉसकी समभने में हम आजतक असमथे 
रह है, कि आखिर यह जुल्म क्‍यों? यदि ख्री का पुनर्विवाह 
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निषिद्ध है, तो पुरुषों का क्‍यों नहीं ९ यदि पुरुषों का पुनर्विवाह 
होसकता है, तो खियों को इसकी इजाज़त क्‍यों न दी गई ? 
इसका उत्तर ढहूँढने पर पता चलता है, कि यह प्रत्यक्ष ही 
जुल्म है ! धर्म के, समाज में सिश्चित होजाने के कारण, ख्री-. 
जाति की जो अवनति होगई है, उसी के परिणाम-स्वरूप 
यह भयद्भुर-स्थिति पेदा हुईं है। बारीक-निगाह से देखने पर 
पता चलता है, कि इसी पशुता के कारण हिन्दू-जाति और 
हिन्दू-संस्क्रति मिट्टी में मिल गई और मित्र रही है । 

आयसमाज के सराहनीय-प्रयत्न के कारण, जहाँ-तहाँ 
विधवा-विवाह होने लगे हैं, किन्तु वे नगण्य हैं! और समाज- 
सुधार के लिये दो-चार विधवा-विवाह करवा देना या यत्र- 
तन्न विधवाश्रमों की स्थापना करवा देना पर्याप्त भी नहीं है । 
बहुत-से आयरयंसमाजियों के लिये देखा गया है, कि वे दूसरों 
को विधवा-विचाह का उपदेश तो देते हैं, लेकिन अपने घर 
की विधवा-लड़की या वहू को विवाह नहीं करने देते। कारण, 
कि वैधव्य का कष्ट उन्हें तो उठाना नहीं पड़ता, जिसे पड़ता: 
हैं, उसके लिये वे क्‍यों अपनी जाति से च्युत हों तथा अपने 
घर से एक रोटी पर काम करनेवाले मजदूर को बाहर 
क्‍यों निकालें ! हि 

ऊपर, स्त्री-जाति के अपसान सम्बन्धी जितनी बातें लिखी 
जा चुकी हैं, उन सबकी दवा क्या है ! यदद अश्न यदि कोई 
हमसे पूछे, तो हम यही कहेंगे, कि प्लेटफार्म से लम्बे-लम्बे भाषण 
देना, भारी-भारी अस्ताव पास करना, बाल-विवाह-क्रानून बन- : 
चाना, विधवाश्रमों या सभाओं को खापना करना, इस रोग की 
दघा कदापि नहीं हैं! इस रोग को केवल एक दी दवा है और 
चह यह, कि स्त्री-जाति में, आमूलपरिवरतनकारी-क्रान्ति की 
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आदनाएँ उत्पन्न होजाये | जवतक दिया ख्य ही जागकर 
पुरुषों के समान अधिकार प्राप्त करने के लिये मेद्रान में न उतर 
आधेंगी, तवतक पुरुष-जाति उन्हें अपनी ग्रुलाम बना रखने 
में ही कल्याण मानेगी और होगा भी यही । भला कौन ऐसा 


भोत्षा होगा, जो सीधी-दरह अपना स्वार्थ छोड़ दे 


स्री-जाति को भी, खतन्‍्त्र रहने का उतना ही अधिकार है, 
जितना पुरुषों को । विवाह का तात्पय मेत्रीपूर-समभाता है 
ग़त्ञामी का पट्टा नहीं । जवतक मेत्री सं खलल न पड़े, तबतक 
यह सम्वन्ध क़ायम रहता चाहिये, उसके बाद कदापि नहीं। 
सारांश यह, कि पति-पतन्नी सम्बन्ध मं तभी एक-दूसरे की भाव- 
नाओं का आदर करना सीखेंगे, जब कोई एक-दूसरे को अपना 
गृल्ञाम न सानता हो । पत्नियों की ही भाँति, जब पतियों को 
भी वुरेआचरण से छोड़ दिये जाने का भय होगा, तभी वे 
स्ी-जाति का सहत्व जानेंगे ओर तभी दाम्पत्व-लीवन सेत्री 
का रूप ग्रहण करेगा। कारण, कि मेत्री दों समान-व्यक्तियों में 
होती है, मालिक ओर ग़ल्लाम की क्या दोस्ती ? वह तो मालिक 
के हुक्स के ओचित्यानोचित्य पर विचार किये विना उसका 
पालन करनेवाली एक सशीनमात्र है ! 

कुमारियाँ भी, जवतक खतन्‍्त्र होकर अपने लिये खय्य ही 
वर न पसन्द करने लगेंगी, तवतक उनका जीवन कभी नहीं 
खुघर सकता। जबतक वे पराश्नित हैं, अपने जीवन को कहीं 
भी मां देने का अधिकार साता-पिता या अभिभावकों को 
दिये है, तचततक वे बूढ़ों से ब्याही जावेंगी, वंडों से व्याही जावेंगी 
वचा जावगा, 'पापल से व्याही जावेगी, सुर्दें से व्याही जावेंगी 
आर जरूरत पड़ने पर जीवन भर कुमारी भी रक्खी जावेंगी। 
सार्राश यह, कि विना खावलम्बन अहण किये और संकोच- 
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रूपी गुलामी का जुआ कन्धे पर से उतारकर फेंक दिये, उनका 
और किसी तरह और कभी कल्याण नहीं होसकता । 
. ठीक इसी तरह विधवाओं के विषय से भी है। जबतक, 
वे संकोच को गुलामी का जुआ फेंककर स्धथा-खतन्त्र न बच 
जेठेंगी, तबतक उनका भी कल्याण नहीं होसकता | वर्तमान 
हिन्दू-ससाज में, विधवा एक लावारिस-सम्पत्ति समभी जाती 
है और कहीं-कहीं तो उसका चुपके-चुपके उपयोग करके फिर 
उसे तीर्थ-यात्राः को भी ले जाया जाता है! यह तथा ऐसे ही 
अन्यान्य-जुल्म, उस समय तक कदापि नहीं बन्द होसकते, 
जवतक विधवाएँ अपने जीवन को सुधारने की इच्छा से, सबे- 
नाश की भी परवा छोड़कर, सेदान में न उतर आवें! विध- 
बाओं के क०, लीडरों के भाषणों या लेखों से नहीं दूर द्वोसकते, 
उनका उपाय केवल विधवाओं की जाग्रति और उनके अपने 
पश्ु से अधिक अपमानपूर्ण-जीवन से, सर्वेख् गँवाकर भी 
छुटकारा पाने की उत्कट-इच्छा पर निभर है! जबतक विधवाएँ 
'नहीं जागतीं, तबतक उनको भलाई केसे हो 

सारांश यह, कि हिन्दू-समाजरूपी वृक्ष की जड़ में धर्मरूपी 
दीमक इस घुरी-तरह लग गई है, कि यदि शीघ्र ही इसको बचाने 
का कोई उपाय नहीं किया गया, यानी उस दीसक का नाश 
नहीं कर दिया गया, तो यह बृत्त नष्ट होजावेगा । जिस जाति 
के पिछले-इतिद्दास में उन्नति के गीत गाये जाते हैं, वह घ 
के फेर में फैसकर सचमुच ही संसार की अधोगतन-जातियों में 
पगिनी जाने लगी । यदि, हिन्दूःसमाज पर धर्मरूपी ढोंग का 
प्रभाव न पड़ा होता, तो वह आज संसार को सभी उन्नतिशील- 


जातियों से आगे दीख पड़ता । 
अब समय बदल चुका है। संसार के सभी समाज अपनी 
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उन्नति के प्रयत्न में लगे हैं। क्या इस बीसबीं-सदी के वैज्ञानिक- 
युग में भी हम हिल्‍्दू-ससाज से यह आशा न करे, . कि वह धरम 
का क्ृठान्होंग छोड़कर अपनी उन्नति और देश की उन्नति 
करेगा ! ध्यान रहे, कि भारत की उन्नति, हिन्दू-जाति के ढोंग- 
युक्त होजाने पर ही सम्भव है, पहले कदापि नहीं | 


“बह सब वेहूदगी शीघ्र ही मिट जायगी। हरस, घूँघट, परदेवाली- 
खिड़कियों और पीछे की भोर लेजानेवाले सब विचारों का समय चीत 
गया। इसलिये; भव उनका भी अन्त करना होगा। झराधी-जनता को 
अन्यक्ार तथा .शुल्षामी में रखते हुए, प्रजातन्त्र-शासन कैसे क्रायम किया 
जा सकता है ? दोनद में, अत्येक-ख्री को अपने सुँह पर से घूँघट हटा 
लेना होगा और एुरुपों की बराबरी में खड़े होकर सेव कार्य करने 
पढ़ेंगे। पुरुषों को हैट पहनने होंगे। चह समय न्यतीत हो चुका, जब 
कपड़ों को धर्म का चिन्ह माना जाता था। 'फैजः जो 


है, उसे अवश्य ही छोढ़ना पढ़ेगा और उसके 
है, उसको भी मिट देना पड़ेया ।?? 


मज़हब का चिन्ह 
साथ जो अन्धविश्वास 


-““शाज़ी मुस्तफा कमालपाशा, 


वर्मे और राष्ट्रीयता, 


. सब्‌ १९३९ ई० का ज़िक्र है। लेखक, प्रान्तीय-कांग्रेस- 
कमेटी अजसेर के दकफ़्तर में काये करता था। जिस दिन 
सीमाप्रान्त के नेता सरदार श्री अब्दुल्ग़फ़्कारखाँ गिरफ्तार 
हुए, उस दिन सारे शहर में हड़ताल मनाना निश्चित हुआ और 
वालस्टियरलोग इस कार्य को सम्पन्न करवाने, नगर के विभिन्न- 
भागों में गये । कांग्रेस-कर्मेटी के दफ्तर के समीप ही, मदारगेट 
नासक असिद्ध-वाजार है। वहाँ, चन्द मुसलमानों की दूकानों 
के अतिरिक्त, शेप सब दूकानें बन्द हो चुकी थीं। एक बड़े 
मुसलमान-व्यापारी से खय॑सेवक आमह कर रहे थे और वह 
दूकान बन्द करने से इनकार करता था। थोगायोग से लेखक 
भी उधर जा निकला ओर व्यक्तिगत-परिचय का उपयोग 
करने के इरादे से उसने भी उस व्यापारी को समभाने का 
ग्रयल्ल॒किया। व्यापारी ने, हड़ताल की आवश्यकता और 
खानमहोदय की गिरफ़्तारी पर खेद तो प्रकट किया, लेकिन 
साथ ही यह भी कहा, कि--“आप, मेहरबानी करके दर्गाह 
'( रूवाजापीर की प्रसिद्ध-दर्गाह) से इसका हुक्‍्स निकलवा 
'दीजिये, तो हमें दृकान बन्द करने में कोई आपत्ति न होगी। 
'दर्गाह के हुक्स के बिना हड़ताल मनाने पर हमारी जातिवाले 
'हैँमें 'काक्षिर! कहेंगे ।” 

हमने, विशेष-आग्रह करना छोड़ दिया, लेकिन 'अपने 
भन में इसका कारण दढूँठने पर पता लगा, कि इसमें इस 
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बेचारे का कुछ भी दोष नहीं है। वह तो देश के दृद 
को जानता है, लेकिव उसके सिर पर घस्म का भूत 
सचार है, जो उसे देश के झति सहानुभूति है नहीं 
प्रकट करने देता। देश के कार्य में, दरगाह या धर्म का त्तो 
कोई सम्बन्ध ही न था, लेकिन भारत में धर्म के आधिक्य के 
कारण, राष्ट्रीयता भी धर्म से नहीं बच सकी। अन्य देशों में, 
राजनीतिक-दुल्ों का संगठन, आर्थिक आधार पर होता है, 
लेकिन भारत में अब भी अविक्लांश दलों का आधार धर्म है 
ओर लोग धर्म की रक्मा का आश्वासन देकर ही उन दलों में 
प्रधानता पादे हैं । 

घसे और राष्ट्रीयता, दोनों विरोधी-वस्तुएँ हैं। कारण, 
कि राष्ट्रीयता का आधार चुद्धि है ओर धसे का अन्यविश्वास ! 
फिर भला ये दोनों-पस्तुएँ एक साथ केसे रह सकती हैं ! जहाँ, 
थर्म का प्रभाव राष्ट्रीयता पर पड़ेगा, वहाँ निश्चय ही राष्ट्रीयता 
के नाम पर देश-दोह को सृष्टि होगी। ४ 

भारत सें, ठीक यही दशा है। यहाँ के निवासियों को, 
धर्म ने इस बुरी-तरह ठुकढ़े-टुकढ़े कर दिया है और वे अपनी 
ही ढुकड़ी में इस तरह आसक्क हैं, कि धर्म के कारण दूसरों 
को अपना विरोधी मानकर, वे राष्ट्रीयता के क्षेत्र में भी उसका 
ध्यान रखते हैं ! ऊपर हम वतल्ना चुके. हैं, कि राष्ट्रीय-कार्यों' 
के लिये भी लोग धर्माचायों' का मुँह ताकते हैं। और धर्मा- 
चाय--जिनका व्यवसाय ही- लोगों की आँखों में धूल मोंकना 
है--कब राष्ट्रीयदा का समर्थन करने लगे ? फल यह होता 

: कि अधिकंश धार्मिक-जीवन व्यतीत करनेवाले .लोग, 

राष्ट्रीयता के विरोधी या उस तरफ़ से विज्ञकुल मीन हैं ! 

धर्म के नास पर होनेवाज्ञा संगठन, सदेव देश और राष्ट्री- 
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यता के लिये घातक सिद्ध हुआ है। ओर जबतक भारत में इस 
तरह की दलवन्दी का अस्तित्व है, तबतक सची-राष्ट्रीयता 
का उदय नहीं होसकता ! | 

मुसलमान, अपनी तरफ़ से चोदह-शर्ते' पेश करते हैं; प्रथक- 
चुनाव चाहते हैं, सीटें सुरक्षित करवाना चाहते हैं, सिंध फो 
चन्‍्बई से अलग करवाना चाहते हैं ओर ऐसी-ऐसी पचासों- 
चातें बतलाते हैं, जिनसे उनकी हिन्दुओं के बहुमत से रक्षा हो ! 

हिन्दू-सभावाले इन सवका विरोध करते हैं, सिलेक्ट-कमेटी 
के सामने गवाही देते हुए खामी-श्रद्धानन्द के मारे जाने और 
कानपुर, शोलापुर तथा वस्घई के दंगों का वर्णन करते हैं, मिसके 
'लिये लार्ड रीडिंग तथा ला्ड इरविन को बीच सें दखल देकर 
अह बात कहदनी पड़ती है, कि पुरानी-चातों का पचड़ा गाने से 
क्या लाभ है) हिन्दुआं की दृष्टि में, ऐसी-ऐसी बातों की 
आवश्यकता है, जिनसे उनकी मुसलमानों से रक्षा होसके ! 

इसी तरह अछूतों का क्रिस्सा है। वे, गोलमेज्ञ के खुले- 
सेशन में हिन्दुओं का तीघ्र-विरोध करते और ऐसी माँगें पेश 
करते हैं, जिनसे उनकी हिन्दुओं से रा होसके ! इसाई और 
वर्णाश्रम-स्वराज्य-संघवाले भी रक्षा की दुढ्वाई देते हैं ! 

ओर ये सब मिलकर रक्ता चाहते किसके भय से हैं! अपने. 
ही देशवासियों के भय से उनकी यह दशा है! धर्म के नाम पर 
शाष्ट्रीयवा का कितना जवदस्त-संहयार है! यदि, ये सब दल धर्म 
को आधार मानकर न घने होते, तो क्या कभी एक 'दूसरे से 
इतने भयभीत द्वोसकते थे ? कदापि नहीं। - एक 

.. अन्य देशों में, आर्थिक आधार पर ' ढ्ल्ों "का संगठन ह्वै 

इसी कारण, पूरेदेश फीः एकःही माँग है।' लेकिन, हमलोग 
खार्सिक-आधार पर संगठित हैं; इसलिये यह कहने में फिंचित्‌ 
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भी अत्युक्ति न होगी, कि हमारे संगठन के मूल में ही भूल है! 
और जबतक भारत में आर्थिकआधार पर संगठन नहीं द्वोता, 
तबतक यही दशा रहेगी । व 
गोंलमेज्ञ-झन्फेन्स के अवसर पर, देश की संयुक्तमाँग पेश 
करने के चदले, विभिन्न-दल्लों ने अपनी-अपनी डफली पर 
अपना-अपना राग गाया है। उस समय, भारतवर्ष की जो छीछा- 
लेदर इन गोलमेजी-शूरों में से अनेकों ने की है, उसे सुनकर 
लज्ञा से सिर नीचे कुक जाता है। उचित तो यह था, कि सव- 
लोग अपने-अपने धम को ताक पर रखकर वहाँ जाते | लेकिन 
यदि वे ऐसा करते, तो जिन लोगों की ओर से वे वहाँ गये थे, 
उन्हें क्या जवाव देते ? इसीलिये बेचारे पढ़े-लिखे गोलमेज़ियों 
को भी धर्म के कीचड़ में फैंसकर अपने देश की मिट्टी पत्नीद 
कर डाल्ननी पड़ी । खेद । 
सज़दूर, किसान, मिल-मालिक, पूँजीपति आदि के प्रथक- 
प्रथकू संगठन चाहिएँ ओर उन्हीं में घ्म का भेदभाव छोड़कर 
सवकी अपसे पक्ष की पुष्टि करनी चाहिए। लेकिन हमारे 
भारत सें ऐसा नहीं होता। कांग्रेस, किसानों की संलाई के 
लिये आन्दोलन करती है। इस वात का विचार छोड़कर, किः 
यह हम किसानों की भत्नाई के लिये ही होरहा है, एक- 
सुसक्षमान-किंसान उस आनन्‍्दोल्लन का सिफ़ इसलिये विरोध- 
करेगा, कि उसकी खिल्ाकृत-कम्रेटी इस आन्दोलन के विरुद्ध 
हे । सारांश यह, कि उसे अपने आशर्थिक-संगठन की उतनी 
चिन्ता नहीं है, जितनी धार्मिकसंगठन की ! पिछले दो 
कांगेस-आन्दोलनों का विरोध अधिकांश-सुसल्लमानों ने 
सिक्र इसीलिये कियां, कि उत्का समर्थन जिलाकत ने नहीं: 
किया था : उन्होंने, उन्हें इसलिये बुरा नहीं माना, कि वे देश को 
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कोई फायदा नहीं पहुँचा सकते। इसलिये भी बुरा नहीं 
समझा, कि वे हमारे आर्थिक-जीवन फो ज्ञति पहुँचानेवाले हैं। 
चल्कि, केवल धर्माचार्यो' का रुख देखकर उनका विरोध किया ! 

यही नहीं, भारतवर्ष के कई धर्मो' ने, राष्ट्रीयका का विरोध 
सक किया है। सुप्रसिद्ध राधाखामीमत का नाम हम ज़ोर के 
साथ इसके लिये लेते हैं. ओर प्रमाण दे सकते हैं, कि उनके 
आचार्यों' ने, पारलोकिक्रजृत्ति की प्रशंसा करते हुए, देशोन्नति 
की भावना को विपयेच्छा के नाम से पुकारा है | कई महन्तों: 
की भी यही दशा देखी गई है ओर बड़ी-वड्ी चोटीवालों की 
तो कोई संख्या ही नहीं है! अधिक-धर्मात्मा कहलानेवाले 
लोगों में से, तीनचोथाई-मनुष्य राष्ट्रीयता के शत्रु हैं। कारण, 
कि धर्म से कभी अच्छाई तो पैदा दो ही नहीं सकती ! 

धर्म की ही कृपा का यह फल है, कि मोलाना मुहस्मद्‌- 
अल्ली के सदृश विद्वान, मद्दात्मा-गान्धी जैसे महापुरुप को 
एक तुच्छ-मुसलमान से भी देय कह सऊते है ! जब, वे गान्धीजी 
को एक साथारण-मुसलमान से देय फहेंगे, तो कोई कारण नहीं, 
कि डाक्टर मुंगे एक पतित-हिन्दू से मोलाना को होय न कहें ! 
जब, दोनों ओर से धार्मिक-दृष्टिकोण से देखना जारी है, दब दोनों 
जातियों में राष्ट्रोय-ऐक्य कैसे उत्पन्न दोसकता है ! जिस दिन भारत 
से यह अधस-धर्म बिंदा द्ोजत्ेगा। उसी दिन एक-दूसरे को 
'हेय समभना और कहना बिलकुल छोड़ देंगे ! 

” जबतक धर्म को भारत से बिदा नहीं कर दिया जाता, 

तब॒तक भारत में वास्तविक-ऐक्य तो कभी हो ही नहीं सकता। 
कारण, हि मालवीयजो और डाक्टर अंसारी समभोते की 
चाहे मितनी बढ़िया-स्क्रीमें बनावें, डाक्टर सुंजे और मि० 
गजनबी चाहे जों साम्प्रदायिक-समभीता कर लें, किन्तु ज़न- 
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साधारण के समीप इन सव-चीज़ों की कोई क्लीमत नहीं है।' 
उन्हें तो जब भी कोई सड़का देगा और उनका धार्सिक-नोश 
उचल पड़ेगा, तभी हिन्दू-मुस्तिम-दंगे तयार हैं। और जहाँ दंगों 
की-सी पशुता होसकती है, वहाँ ऐक्य कहाँ? ऊझूगढ़ों की 
रोक का उपाय लीडरों का कोई समभोता नहीं, बल्कि जन- 
साधारण को यह बतल्ा देना है, कि जिस धर्म को आधार 
बनाकर तुम लड़ने जारहे हो, वह केवल अ्रम ही है ! जब, 

बोगों ९ ७ उपज लॉस ५ छा. 
लोगों को यह सालूस होज्ञावेगा, कि धर्म के भ्ूठे-ढोंग में फँस 
कर हम अपने भाइयों के शत्रु बन बैठे हैं, तभी वे धर्म नामक 
शुत्षामी का जुआ फ्रेंककर वन्धुत्व यान्ी सच्ची-राष्ट्रीयता के भक्त 
वन जावेंगे। इससे पूर्व कदापि नहीं | 

भारत में, सचमुच ही सव-कुछ धर्ममय है। विदेशों में, 
जिन र॑गंचों--ताटक और सिनेसाओं--से मनोरंजन के साथ- 
ही-साथ देश-प्रेम और राष्ट्रीयता की शिक्षा दी जाती है, भारत- 
वर्ष में उन्हीं रंगमंचों से धर्म यानी अन्धविश्वास की शिक्षा 
दी जाती है। जिस जगह देखो, पौराणिक-कथाओं के आधार 
पर वने हुए नाठक खेले जाते हैं। इस तरह, हमने एक 
ज़बदेस्त-साथन, राष्ट्रीयता के पत्ष में रखने के बदले, उसके 
विरुद्ध खड़ा कर दिया है 


है! अपने पतन का इससे उत्तस-डपाय 
हम ओर क्या कर सकते थे ? खैर । 


सारांश यह, कि धर्म ते हमारी राष्ट्रीयता को मिट्ठो में 
सि्षा दिया है। धममं को ही कृपा से हम ग्ुल्ञाम हुए हैं और 
जवतक हमारी खोपड़ी पर धर्म का भूत सवार है, तवतक 
नत्तो हमारे राष्ट्‌ का वास्तविक-संगठन होसकता है, न हम 
स्वतन्त्र ही । यदि, सर-पचकर कुछ सुधार प्राप्त भी कर लिये, 


0 ८ जर 
तो थे पहाड़ खोदकर चुहिया निकालने के समान होंगे | 
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राष्ट्र में, सच्ची-राष्ट्रीयता पेदा करने, देश में पररुपर 
बन्धुभाव उत्पन्न करन और देशोन्नति के लिये प्राणों की बाजी 
लगानेवाले देशभक्त-वीरों को पेद्ा करने का क्रेबल एक ही 
उपाय है ओर वह यह, कि भारत से धर्म का बोरिया-बिस्तरा 
सदा के लिये बँध जाय, थानी हमार देश को एक ढोंग से सदा 
के लिये छुट्टी मिलन जाय ! 


“मैं, इन सब गिर्मांधरों, मन्दिरों और ससजिदों से सड़त-नफ़तरत 
करता हूँ । ऐ सत्य की पवित्र-सावना [ महुष्य को मलुष्य से पृथक करने- 


पाली इन संकुचित-दीवारों को छू गिरा दे /” 
| --एक विद्वान, 


धर्म ओर आर्थिक-जीवन, 


भारतवर्ष का आर्थिक-जीवन, संसार के अत्यन्त-ग़रीब देशों 
दी भरेणी का है। पहले, भारतवर्ष इतना गरीब नहीं था, फिर 
अब इसकी यह स्थिति क्यों होगई | यह एक जवदुस्त- 
प्रश्न है। ५ हे 

इस प्रश्न के उत्तर में हम कहेंगे, कि धर्म के आधिक्य ने 
भारतवर्ष को तबाह कर दिया है। हम, धर्म के जो लक्षण पहले 
बतला चुके हैं, उनमें अकमेस्यता भी एक है। और इस ढुगुण 
"५ को धर्म ने ही जन्म दिया है, यह निश्वित है। 

हम देखते हैं, कि अधिकांश-मनुष्य इस बीसवबीं-सदी में भी 
भाग्यवादी यानी तक़दीर के भरोसे रहनेवाले हैं। उनका यह 
विश्वास है, कि हमारी तकदीर में जो लिखा . होगा, वह होगा, 
उससे न कम होसकता है, न अधिक | जब किसी भले-आदमी 
से प्रय्षशील होने को कद्दा जाता है, तो वह फ़ोरन ही कहने 
लगता है-- 

'होइहि सोइ जो राम रचि राखा, 
को करि तक बढ़ावे शाखा | 

यानी, हमारी तकदीर में इश्वर ने जो पहले से लिख रकखा 
है, उसमें तक करके घटती-बढ़ती कौन कर सकता है ! 

जब, भाग्य में परिवतेन नहीं होसकता, हसारी ग़रीबी 
दूर नहीं होसकती, हमें धन नहीं मिल्ल सकता, हम उन्नति नहीं 
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कर सकते, तो फिर उसके लिये ग्रयत्न ही क्‍यों किया जाने 
रासजी को जो कुछ देना होगा, छप्पर फाड़कर देंगे ही ! 
यह अन्धविश्वास, यह भाग्यवाद का ढक्रोसला कहाँ से 
आया ओर केसे पेदा होगया ? पता जगाने पर मालूस होता 
है, कि धर्म के कूठे-ढोंग के कारण इसकी उत्पत्ति हुई है। पुनर्जन्म, 
ईश्वर की इच्छा, उसके न्याय और पूर्व-संचित पाप-पुर्य की 
फल-प्राप्ति पर विश्वास करने के कारण ही लोगों फो यह मानना 
'पड़ा, कि भाग्य भी कोई घीज्ञ है। यदि, ये सच्च ढकोसले न 
होते, तो भाग्यवाद को कभी जन्स ही न मिलता | 
वास्तव में; भाग्यवाद कोई चीज़ है ही नहीं। आर्थिक- 

उन्नति के लिये, चालाकी और परिप्निति से लाभ उठाने की 
योग्यता एवं परिश्रम की अनिवार्य-आवश्यकता है! ये चीज़ें 
जिसके पास हैं, उसकी आर्थिक-उन्नति होसकती है, कपाल के 

भरोसे बैठनेवालों की कद्ापि नहीं । भारतवपे, भाग्य या होनहार 

के भरोसे वेठा-बेठा ही तबाह होगया और इंग्लेण्ड, अमेरिका, 
फ्रांस आदि देश अपने परिश्रम तथा चालाकी से खूब धनी बन 

गये। दो क्या सब भाग्यवान्‌ अमेरिका में ओर सभी अभागे इस 

भारतवर्परूपी 'धर्मभूमिः में पेदा होते हैं ? कदापि नहीं। यदि, 

भारतीय प्रारम्भ दही से सतक रहते और उचित-परिखिति से 

लाभ उठाने का पयल्न करते, तो आज वे भो संसार के अन्य 

देशों की भाँति श्रीमन्‍्त द्ोते। लेकिन, उन्हे तो भाग्य” पर भरोसा 

है, औैधर के कठ त्व॒ और न्याय पर दृढ़-विश्वास है। ऐसी दशा 
में, वे परिश्रम करने की मूखता क्‍यों करने लगे ९ यदि ईश्वर को 

उन्हें घन देना मंजूर होगा, तो “छृप्पर फाड़कर दे देगा?। वाद्द रे 

भाग्यवाद ! तूने हमारे देश को तबाह कर दिया, माँगने-खाने की 


सौबत पहुँचा दी । 
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भाग्यवाद, हसारी नस-नस में घर कर गया है। हमने 
देखा है, कि जब मज़दूरों से किसी ले कहा, कि यदि थे प्रयत्न 
करें और द्रव्य-संचय की योग्यता उत्पन्न करें एवं आधिक्ष- 
क्षेत्र में अपने उचित तथा पूर्ण-अधिकार प्राप्त करने का उपाय 
करें, तो शीघ्र ही उनको स्थिति सुधर सकती है। इसके उत्तर 
में, उन्होंने स्पष्ट-शब्दों में कह दिया, कि हमारे भाग्य में जो 
बदा होगा, उससे अधिक छुछ नहीं मिल सकता। इसलिये 
फिसी प्रयत्न में हमें दिज्नचस्पी नहीं है । 

इससे अधिक अन्धविश्वासपूर्ण-स्थिति और क्या होगी? 
अमेरिका के मजदूर अपने अहनिशि परिश्रम के कांरण संसार में 
सब से आगे हैँ और भारत के मज़दूर भाग्य के नाम सिर 
पीट रहे हैं। जब, ग़रीब-अमीर सभी भाग्यवादी हैं, तब देश 
रसातत को नहीं, तो क्या उन्नति को ओर जावेगा ? बलिहारी 
है भाग्यवाद की | 

भारतषर्ष में, जो आर्थिक-असमानता द्खिल्वाई देती है, 
उसका कारण भी भाग्यवाद ही है। यदि, आरम्भ से ही लोगों 
में यह भावना उत्पन्न होगई होती, कि इस देश के सभी 
निवासियों का देश की सम्पत्ति पर समान-अधिकार है, तो 
बिसे अब पूँजीवाद के नाम से पुकारा जाता है, वह धनवाद्‌ 
ऊमी उततन्न हो न होने पाता। लेकिन, जब लोगों को यह 
वतला दिया गया, कि मनुष्य पृर्वंसंचित-पापों या पुण्यों के 
बार पर धनी था निधेत होता है, तो थे वेचारे अपनी 
अत्पेक-विपत्ति को, पूर्वेसंचित-पापों का फल्न मानकर खामोश 
"5 और यदि सावजनिक-सम्पत्ति पर किसी से वल्ात्‌ अधिकार 
भी कर लिया, तो ज्लोगों ने इसे उस व्यक्ति की पू्-पुरयाई: 
का फल्त साना तथा इ्प अत्याचार के विरुद्ध एक-शबद्‌ कहने 
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का भी साहस न किया । जिन लोगों ने, चाल्माकी से सम्पत्ति 
पर क़ब्जा कर लिया था, आगे चलकर उन्हीं के हाथों में 
सारी शक्तियाँ केन्द्रित होने लगीं और गरीबों पर नाना-प्रकार 
के अत्याचार होने लगे । यहीं से पूँजीवाद का जन्म होता हे। 
तदुपरान्त, इस पूँजीवाद के समय-समय पर अनेक रूप हुए 
ओर आज वह कारखानेदार और मजदूर, ज़िसीदार तथा 
किसान आदि के रूप में दुःखदायी प्रतीत होता है। इस समय 
जो स्थिति है, उससे भी भयद्भुर-स्थिति आगे होगी, यदि 
भारतबष से धरम को बिदा न कर दिया गया और सबलोग 
भाग्य का भरोसा छोड़कर अपने न्यायोचित्त-अधिकारों की रक्ता 
के लिये कटिबद्ध न हुए । अस्तु । 
भाग्यवाद के फेर में पड़कर भी भारतवर्ष के ग़रीब-मजदूरों 
को जो कुछ मिला, उसके द्वारा अपना जीवन सुधारने के 
बदले, वे उसे संचित कर-करके रखते एवं परलोक सुधारने 
वी इच्छा से तीर्थ-यात्रा कर डालते हैं। इस तरह, जो कुछ 
उनके पास होता है, वह्‌ रेल के भाड़े, पर्छों की भेंट, मन्दिर 
की पूजा, तीर्थ पर गौदान आदि के रूप में खतम होजाता है। 
यदि तीर्थ-यात्रा को न गये, वो कोई और धार्मिक-कार्य करके 
उसे जड़ा देंगे। पेट में चाहे न खाबें, परलोक जरूर खुधारेंगे। 
प्रतिवर्ष, लाखों किसान-मज़दूर तीर्थ-यात्रा के ढकोसले में फैस- 
कर अपनी गाढ़ी-कमाई का धन उड़ा देते हें | यदि, वे लोग 
अपनी छोटी-छोटी रक्में इकट्ठी करके प्रत्येक ज़िले में 
लिमिटेड-कम्पनियाँ क़्ायम करें ओर उनके द्वारा व्यवसाय शुरू 
करें, तो उनका आर्थिक-जीवन बहुत-छुछ सुधर जाय । लेकिन, 
फिर धर्स का पालन कैसे हो, यह प्रश्न है न ? सचसुच ही तीथ- 
यात्रा गरीबों का रक्त सुखानेवाला रोग एवं धर्म उनके श्राणों का 
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भयदूर-रत्रु है। हम, खासतौर पर ग़रीब-आदमियों से 
अनुरोध करेंगे, कि वे धर्म के कूठेडकोसले से बच । इससे 
बचने पर ही उनका कल्याण होसकता है ! हि 

स़रीब-आदमियों ने तो इस तरह अपना सबख खो दिया। 
शेष रहे अमीर। वे लोग, औचित्यानोचित्य का विचार छोड़- 
कर जो पाते हैं, उसे यदि अपने खर्चे से कुछ बचाकर ग़रीबों 
की सहायता करने में लगावें, तब भी देश के ग़रीबों का वहुत- 
कुछ भत्ता होजाय । लेकिन नहीं, उन्हें भां धर्म के सारे कुरसत 
नहीं है, कि वे गरीबों की सुधि ले सकें। यदि वे यह रुपया 
:क्रिसानों तथा मजदूरों की स्थिति सुधारने में खचे कर देंगे, 
तो फिर वोर्थस्थानों पर ये बड़े-बड़े अन्नच्षेत्र खोलकर, साधु 
'नामधारी सुफ़्तखोरों का पालन कौन करेगा ! लाखों-ढुपये 
खर्च करके बड़े-बड़े मन्दिर कोन वनवाबेगा ! ठाक्ुरणी के 
लिये लाखों के ज्ेबर तथा हज़ारों-हुपये प्रतिवर्ष के मोहन- 
भोग का इन्तिज्ञाम कोन करेगा ९ 

सतत्नव यह, कि धनियों के पास जो पेसा बढ़ता है, वह 
'भो धरम के कूठे-डओोसले की अग्वि में फँक दिया जाता है। पहले 
तो धर्म की अधिकता के कारण भारतवर्ष में धन रखने को 
जगह ही न रही, अतः वह विदेशों को भेज दिया गया। जो 
शेष रहा, उसे अमीर ओर ग्ररीब सबने मिलकर दोनों-हाथों 
से धर्म की बेदी पर सेंट कर दिया। अब, व्यवसाय एूँजो के 
'बिना पढ़े कैसे ओर जबतक व्यवसाय को वृद्धि न हो, तबतक 
देश की आर्थिक-स्थिति केप्ते सुधरे ? हमल्ोगों के पास घन 
तो रहा नहीं, जिससे धन पैदा हो याहम वाज़ारों को बचाने 
में समर्थ हों। भाग्यवाद ने हमारा साहस चबा लिया, परिश्रम- 
शीज्ता को नष्ट कर दिया। धन, परिश्रम और साहस तीनों 
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गये, अव धर्म वाक़ी है। इसलिये धर्म को शहद लगाकर 
चाटने के सिवा अब और कोई उपाय ही नहीं दीख पड़ता | 

फेसा भयद्टर-अज्ञान है ! इस धर्म के भूठे-पचड़े में फँसकर 
हसारी आर्थिक-स्थिति केसी ख़राब होगई | हम तबाह होगये !' 
जिस तरह धर्म ने अन्यान्यन्त्रे्नों में हमारा सर्वनाश किया, 
उसी तरह आर्थिक-क्षेत्र में भी इसने हमें मिट्टी में मित्रा दिया ! 
अब भी यदि हम देश की आर्थिक-अवस्था सुधारना चाहते 
हों; तो हमें यथासम्भव-शीघ्र इस धर्म के भूट-उकोसले को 
अपने देश से सदा के लिये विदा कर देना चाहिये ! इसका आर 
फोई उपाय हो नहीं है । 


पहन धर्माचायों ने, समय-समय पर राजकीय किया आशिक- 

2 
शक्तियों से पढ़यन्त्र करके वह भय्वर आधिक-हुरव्यवर्था फेज्त्रा दी है, 
जिसका सुधार, इनकी शक्ति और इनके ढोंग के प्रशाव का नाश हुए, 


नहीं होसकता ।” हे 
बिना कभी नहीं मे 


तीयश-शअध्याय 
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जो लोग यह वकते घूमते हैं, कि धर्म का नाश होते ही मजुष्य, 
सलुष्य के प्राणों का आहक होजावेगा, थे पागल हैं। धर्म की इतनी 
अधिकता होते हुए भी, लोग नीति का नाश करने से नहीं चूकते । 
कारण, कि धर्म, नीति से सम्बन्धित ही नहीं है। जो यक्तिश्चित्त-ब्यवस्था 
'दिखलाई देती है, वह कानूनी है, धामिक नहीं। धर्म के नष्ट होजाने 
पर भी जो छोग नीतिमान्‌ हैं, वे अपनी नीति के लिये भौर जो लोग 
नीति को भ्रधिक महत्व नहीं देते, वे क्रानून के दबाव से भ्राज की ही 
तरह रहेंगे। किन्तु, यदि शासन-व्यवस्था का भय न रहे भौर धर्म ही 
धर्म का प्रचार रहे, तो प्रत्यक्ष ही एक-मनुष्य, दूसरे-मनुषध्य के रक्त का 
च्यासा होजाय। यदि, धर्म से नीति की रक्ता होसकती, तो भारतवर्ष 
जैसे महाधर्माव्मा-देश में कभी थनीति तो सुनाई ही न देती । इसके 
विरुद्ध, प्रतिदिन जो भनैतिकता सुनी जाती है, पह घमे की थनुपयोगिता 
का सबसे बड़ा प्रमाण है ! 


धर्य के बिचा क्‍या होगा 


, चहुत-ले लोस यह सुनकर, कि --“धर्म केबल एक ढोंग है 
आऔर अब संसार फो उसकी आवश्यकता नहीं रही” हँसते हुए 
के कट थि ] 

पूछने लगते हूँ, कि धर्म को देश से विदा फरके क्या अधर्म का 
प्रचार करना चाहते हो ? उनको दृष्टि में, इतने कट्ठु-अनुभवों के 
पश्चात्‌ भी धर्म का अर्थ सदाचार द्वी है। लेकिन, हम पहले यह 
बतला आये हैं, कि धर्म का वास्तविक-अर्थ हुगुणों का समूह 
है, सदाचार तो उसका कितावी-अर्थ है। हजारों-बर्षो' के 
इतिहास से पता लगता है, कि धर्म का फल सदेव घुराई ही हुआ। 
है । ऐसी दशा में, यदि हस छाती ठोककर यद्द कहें, कि हस देश 
मे अधर्म! का प्रचार फरना चाहते हैं, तो क्या बुराई है ! अधर्म 
का अर्थ दुराचार नहीं, सदाघार है; फारण कि धर्म का रूढ़- 
अर्थ, भयद्लुर-दुराचार है! इतनी भयद्वर-चस्तु की संसार को 
अब क्या आवश्यकता है ! जिस वस्पु ने, हमें मनुष्य से गिराकर 
'पञ्ञु बना दिया, जिसमे हमारा सर्वस्व नष्ट फर दिया, जो 
धर्म धमें दिन-दिन पतन की ओर ले जारद्दा है, उसी धर्म को 
शब्दाडम्बर के सुन्दर-सुन्दर वस्त्र पहनाकर यदि हम जीवित 
रखने का प्रयत्न करें, तो हमसे बढ़कर अज्ञानी ओर कौन होगा ९ 
धर्म के नाश का नाम खुनकर बहुत-से लोग घबरा 
उठते हैं। वे कहने लगते हैं, कि जब संसार में व न रहेगा, 


तो नीति को रक्ता कैसे होगी १ इसके उत्तर में हम फहेंगे, कि 


धर्म ने सदैव नीति के नाश में सहायता पहुँचाई है, उसकी 
११ 


१७० ईश्वर और घम्म केवल ढोंग है ! 


रक्ता में कभी महीं । धर्म के नाम पर, संसार में स्देक 
ही पशुता का नंगा-ताच होता रहा है। आज भी हम देखते 
हैं, कि धर्म ही के नाम पर बढ़े-बढ़े साम्प्रदायिक-देंगे होते 
हैं। धर्म ही की ओट में परडे-पुजारी .एवं महन्तलोग 
मौज छड़ाते हैं। धर्म ही की बृद्धि के लिये ञ्वी तथा वच्चे 
भगाये जाते ओर मनुष्य, सनुष्य के खून का प्यासा भी घ्म 
ही की रक्ता के लिये होजाता है। यदि, धर्म नामक ववाल 
हमारे देश से-सदा के लिये दूर होजाय, तो ये बड़े-बड़े अनेति- 
कतापूर्ण-क्ृत्य सदा के लिये यहाँ से विद्य दोजायेँ । जो धर्म, 
उपरोक्त प्रकार की पाशविक-ृत्तियों को जन्म देकर उनकी 
रक्ता कर सकता है, उसे नीति की रक्ा करनेवाला मानना, 
प्रत्यक्ष ही अज्ञान है? यह समझना, कि धर्म के न रहने पर 
नीति न रहेगी, बड़ी भयद्ूर-मूल है। कारण, कि धर्म यदि 
प्रत्यक्ष ही नीति का विरोध नहीं. करता, तो कम-से-क्स उसकी 
उपत्ता तो अवश्य ही करता है, यह बात हम पहले बतला 
चुके हैं । ' 

यदि, घसमे से सदाचार तथा शान्ति की उत्पत्ति होसकऋती, 
तो. बड़े-बड़े धर्मोत्मा-महन्तलोग दुराचारी क्‍यों होते ९ बड़े- 
बड़े तिलकवाले रण्डीबराज़ी क्‍यों करते ! मोलबोलोगों में 
से फिर तो कोई भी हुस्तपरस्त .न होता ! लेकिन -नहीं, यह तो 
कभी होता ही नहीं ।. यदि, क़ानून का ज़बद॑स्त-पंजा खोपड़ी 
पर न होता, तो ये बड़े-बड़े धर्माचार्य,. सबसे पहले बदमाशों 
का मिरोह बनाकर लोगों की; सुन्दर-सुन्द्र वहिन-बेटियों 
को पकड़ लाते, जैसां कि इस वक्त भी क़ानून की दृष्टि बचाकर 
करते है! जब, धर्म का उपदेश देंनेवाले खयं ही 'अनीति' करते 
हैं, तो जन-साधारण पर धर्म का क्या ज्ञाक प्रभाव पड़ेगा" - 
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धर्म के बिनां क्‍या होगा ? १७१ 


जो लोग, धरम के भय से नीति का पालन करवाना चाहते 
हैं, वे नीति का भहत्व ही नहीं जानते। नीति तो खर्य ही नीति 
है, धर्म तो उसके हज़ारवें-अंश के बराबर भी अच्छा नहीं 
होसकता ! जो लोग नीतिज्ञ हैं, वे नीति के लिये ही नीति का 
पालन करते हैं, धर्म के लिये नहीं | धर्म के लिये संसार में कोई 
नीति नहीं पालता। यदि कोई पालता भी है, तो उसकी वह्दी 
दशा है, जो किसी बद्चलन-ओरत की--जो पति के डंडे के 
भय से बदमाशी नहीं करती--होसकती है। ऐसी स्री, जब भी 
पति का अत्यन्त-परोक्ष पावेगी, तभी बदचलनी करेगी.! ठीक 
इसी तरह, जो लोग घम के लिये नोति पालते हैं, वे जब यह 
जानेंगे, कि धर्म कोई वस्तु नहीं है, तभी नोति को छोड़ बेठेंगे ! 
इसके विरुद्ध, जो लोग नीति को मानच-जीवन के लिये आवश्यक 
तथा मानव-समाज का आधार मानते हैं, वे घ्म का अस्तित्व 
रहे या न रहे, नीति का पालन तो करेंगे ही ! यदि, धर्म ही के 
कारण नीति की रक्षा होना सम्भव होता, तो सभी नास्तिकों में 
नीति का अभाव होना चाहिये, क्ष्योंकि वें धर्म को मजाक की 
चस्तु सानते हैं। लेकिन, यद्द वात नहीं है। इस विषय सें, हम 
स्वयं अपनी तरफ़ से कुछ न लिखकर, संसार के सुप्नसिद्ध- 
बुद्धिमान्‌ महात्मा-टॉल्स्टॉय का कथन उद्धृत करते ना हे 

#४इस समय के समान उस समय/भी धर्म सुख्यतः उन लोगों 
के व्यवसाय एवं विश्वास का विषय था, जो कि आलसी एवं 
अत्याचारी थे और 'अपने को बहुत-अधिक महत्व देते थे। 
योग्यता, ईमानदारी, नेकनीयती और सच्चरित्रता आदि सदुसुण 
अधिकांश में नास्तिकलोगों में दी पाये जाते थे ।? हि 
हस्‍्टॉय केइस कथन में , उनके तत्कालीन एवं पूर्व- 


हार टाल 
“अत के माज में घामिकलोगों की जो स्थिति थी ओर नास्तिक- 


श्र ईश्वर और घर्म केवल ढोंग है ! 


लोग जिस वरह नीति की मर्यादा का पालन करते थे--दोनों का, 
अत्यन्त-स्पष्ट वर्णन है! जब, नास्तिकलोग नीति का पालन 
करनेवाले होते हैं ओर वे सामाजिक-व्यवस्था के लिये अत्येक- 
व्यक्ति के आचरण को क़िस्सेदार मानते हैं, तो कोन घुद्धिमान्‌ 
कह सकता है, कि जहाँ धर नहीं है, वहाँ नीति का अभाव 
होता है ९ 

सारांश यह, कि थसे, सदेव नीति का विरोधी रहा है। _ 
उसके कारण, संसार में कभी शान्ति नहीं स्थापित होने पाई । 
क्वोंकि, धर्म यह नहीं मानता, कि सांसारिक-व्यवस्था में सनु- 
ध्य का कोई हाथ होसकता है। वह तो यह जानता है, कि 
जो ईश्वर करेगा, सो होगा। ऐसी दशा में, एक व्यक्ति इस 
चात को क्यों मानने लगा, कि मेरे बुरे-आचरणों का समाज 
पर कोई चुरा-प्रभाव पड़ सकता है ! जब, वह अपने आचरण 
से समाज से कोई बुराई फ़ैलना नहीं सानता, तव नीति के 
पालन की आवश्यकता ही क्या हैं? आस्तिकलोग, सदैव 
परलोक के लिये नीति सानते हैं। वे सममते हैं, कि जो 
जेसा करेगा, सो तेसा पावेगा। चोर चोरी करेगा, तो नके 
जावंगा; वदमाश, वदमाशी करेगा, तो लोहखम्भ से चिप- 
काया जावेया : उन्हें, इन लोगों के परलोक का खयाल है, 
इस लोक' से समाज की इनके दारा होनेवाली हानि की: 
चन्ता चहा। े 

. ससके विरुद्ध, एक नास्तिक सानता है, कि समाज के 
पत्येक-व्यक्ति पर सारे सम्राज की व्यवस्था का भार है। 
पह, सामाजिक-जीवंन के सुचारु-रूप से चलने का भार 
अत्वेक-्यक्ति पर मानता है, इसीलिये वह श्रत्येक-व्यक्ति की 
उम्ाज के अति, उतनी ही ज़िम्सेदारी सानता है, जितनीः 


धर्म के बिना क्‍या दोगा ९ १७३- 


आस्तिकों की दृष्टि में 'विप्णा” यानी 'पालकः पर है ! यही 
ज़िम्मेदारी अनीश्वरवादियों को सन्‍्मार्ग पर चलाती है, 
जिसको ओर महात्मा टॉल्स्टॉय ने संकेत किया है । 

जब, धर्मात्मालोग अव्वल-दर्जे के खार्थी दोते हैं और 
नास्तिकलोग नीति के पालक, तो यह कहना कहाँ की बुद्धि- 
मानी है, कि धर्म के अभाष में नीति का नाश होजाबेगा ९ 

जो लोग यह बकते घूमते हैं, कि धर्म का नाश होते ही 
सनुष्य, मनुष्य के श्राणों का भ्ाहक होजावेगा, वे पायल्त हैं। 
धर्म की इतनी अधिकता होते हुए भी लोग नीति का नाश 
करने से नहीं चूकते । कारण, कि धर्म नीति से सम्बन्धित ही 
नहीं है । जो यत्किख्वित-ग्यवस्था दिखलाई देती है, वह कानूनी 
है, धार्मिक नहीं । धर्म के नष्ट होजाने पर भी जो लोग नीतिमान्‌ 
हैं, थे अपनी नीति के लिये और जो लोग नीति को अधिक 
महत्व नहीं देते, वे कानून के दबाव से आज की दी तरह 
रहेंगे। किन्तु, यदि शासन-व्यचस्था का भय न रहे और धर्म 
ही धर्म का प्रचार रहे, तो शत्यक्ष द्वी एक-मलुष्य, दूसरे-मलुष्य 
के रक्त का प्यासा होजाय। यदि, धर्म से नीति की रक्षा 
होसकती, तो भारतवर्ष जैसे महा-धर्मात्मा-देश में कभी 
अनीति तो सुनाई ही न देती। इसके विरुद्ध, श्रतिदिन जो 
अनेतिकता सुनी जाती है, वह धम की अनुपयोगिता का सब- 
से बड़ा प्रमाण है ! न्कक, ही 

सारांश यह, कि यदि भारतवर्ष से धर्म नामक ढोंग बिदा हो- 
जाय, तो वर्तमानकाल में उसकी जो स्थिति है, उससे फहीं अच्छी- 
स्थिति होजाय । उस समय, जोगय अकमेण्यता छोड़ देंगे, इंश्वर 
का भरोसा तथा पूर्व-कर्मो' का विश्वास नष्ट होजावेंगा, अत्येक- 
व्यक्ति अपनी-अपनी जिम्मेदारी समझने लगेगा, बन्छुत्व की 


१७४ ईश्वर और धर्म केवल ढोंग है ! 


भावना ज्पन्न होजावेगी तथा लोगों में अपने देश से अविदया 
एवं अज्ञान को विदा करने के विचार ज़ोर पकड़ेंगे। ऐसी स्थिति 
में, हमारे देश की उन्नति क्‍यों न होगी ! निश्चय ही, .जवतक 
चह धर्म नामक ढोंग दूर नहीं होता, दवतक भारदवर्ष से हजारों- 
डुगुण दूर नहीं होसकते | जिस दिन इस सर्वनाशकारी-भावना 
का लोप होजावेगा, उसो दिन हमारे देश में उन्नति का प्राठु्भाव 
होगा | हस, डंके की चोट पर यह वात कहेंगे, कि धर्म की विदाई 
हो उन्नति का मूल है ! घर के असाव में अठ्यवस्था को कल्पना, 
अज्ञानियों के अतिरिक्त ओर कोई नहीं कर सकता । 


“में, किसी सो धर्म को नहीं सानता और कभी कभी तो मैं 
यह चाहता हूँ, कि सभी धर्मो' को. समुद्र की तह में डुवो 
दिया जाय” । 


--शाज़ी मुस्तफा कमालपाशा, 


"९३296 


6 ५ 
इश्बर-विरोधी संध / 
इस संघ का उद्देश्य, संसार सें प्रचलित समस्त पारलौकिक- 
ढोंगों का विरोध करना तथा लोगों को सदाचारपूर्ण-जीवन 
व्यतीत करते हुए वास्तविक ( सांसारिक ) उन्नति करने को 
उत्साहित करना है ! 
प्रत्येक ऐसा दृढ़ और सभ्य-व्यक्ति इस संघ का सदस्य 
होसकता है, जो मजबूती के साथ सब ढोंगों का विरोध कर 
सकता हो | फिर वह खस्त्रीहों था पुरुष, देशी हो या विदेशी । 
धर्म, मज़हवब या संरक्ृति का भी कोई भेद नहीं माना जावेगा । 
,._ यह, शुद्ध सामाजिक-संस्था है, राजनीति से इसका कोई 
सम्बन्ध न होगा, इसलिये सभी श्रेणी के मनुष्य, निःसंकोचभाव 
से इसके सदस्य दोसकते 
इसके सदस्य होनेवाले सज्जन को कोई चन्दा था फ्रीस न 
देनी होगी। केवल एक पत्र लिखकर इस संघ के सभ्य बन 
सकते हैं। 
संघ का सम्यकप्रकारेण-संगठन होजाने पर कार्य करने की 
प्रणाली निश्चित की जावेगी ओर उस समय इन नियमों सें 
परिवर्तन भी किया जासकेगा | आज ही पत्र लिखिये। 
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आवश्यक-सूचना! 


बजकर ज58.3»7297 ++- 


जिन सज्जनों को, इंस पुस्तक या 
इसके सिद्धान्तों के विषय में कुछ 
सन्देह या शंका हो, वे पतन्र-द्वारा हमसे 
पूछ सकते हैं। पत्र, संक्षिप्त होना 
चाहिये ओर उत्तर के लिये दिकिट 
लगा लिफाफ्ा आना आवश्यक है । 


श्री भजामिशह्वर दीक्षित, 
मु० बिछलखा, 
पो० रासनगर, ज़ञि० बाराबड्ी 
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